Universitatea din Constanţa Facultatea de Teologie IOV COORDONATOR: PR. PROF. UNIV. DR. EMILIAN CORNIŢESCU DOCTORAND: PR. GHEORGHE CLAUDIU POPESCU CONSTANŢA 2011 1 CUPRINS 1. DESPRE RĂBDARE ÎN VECHIUL TESTAMENT ...........................8 1.1. Suferința în general și suferința lui Iov........................................................8 1.2. RĂBDAREA.TEXTE DIN SFÂNTA SCRIPTURĂ/////..............................................12 1.3. RĂBDAREA ÎN CARTEA IOV......................................................................15 1.4. Dreptatea lui Iov. ..................................................................................... 20 1.5. CONVORBIREA LUI IOV CU PRIETENII.............................................................25 1.6. Elifaz, Bildad,Tofar....................................................................................32 1.7. Răbdarea necazurilor la Sfântul Vasile cel Mare.....................................45 1.8. O PARALELĂ ÎNTRE NĂDEJDEA LUI IOV ŞI NĂDEJDEA CREŞTINĂ… ..………..... 49 1.9. PENTRU CE ÎNGĂDUIE DUMNEZEU SUFERINŢA DREPTULUI SAU SENSUL SUFERINŢELOR ÎN VIAŢA OMULU...........................................................................60 1.10 MÂINILE TALE M-AU FĂCUT ŞI M-AU ZIDIT ŞI APOI TU MĂ NIMICEŞTI ÎN ÎNTREGIME” (IOV 10, 8).......................................................................................64 1.11. VERSETUL IOV 10, 8 ÎN EDIŢIILE SCRIPTURISTICE.........................................68 1.12. VERSETUL IOV 10, 8 ÎN TÂLCUIREA SFINŢILOR PĂRINŢI................................70 2.CUNOAŞTEREA LUI DUMNEZEU DUPĂ CARTEA IOV.......................73 2.1. Calea urmată de Iov sau Drumul îndumnezeirii………….……………75 2.2. Etapele sau treptele cunoaşterii........................................................75 2.3. Cunoaşterea şi contemplarea naturală sau trupească........................75 2 2.4. Cunoaşterea lui Dumnezeu din Sfintele Scripturi................................ 80 2.5.RUGĂCIUNEA – CULME A CUNOAŞTERII LUI DUMNEZEU ŞI A CELOR SPIRITUALE...............................................................................................85 2.6. CUNOAŞTEREA LUI DUMNEZEU – CREAŢIE A OMULUI......................................91 2.6.1.CUNOAŞTEREA DUHOVNICEASCĂ – SURSĂ A ÎMBUNĂTĂŢIRII FIRII OMENEŞTI...91 2.6.2.CUNOAŞTEREA ŞI CONTEMPLAREA LUI DUMNEZEU DIN CREAŢIA SA...............96 2.6.3. CARACTERUL ASCETIC AL CUNOAŞTERII.....................................................99 2.6.4. IUBIREA ŞI OMENIA – SINTEZĂ A CUNOAŞTERII ŞI A CREDINŢEI....................102 3.SUFERINŢA ÎN VECHIUL TESTAMENT..........................118 3.1. Suferinţa prin răbdare – cazul lui Iov.....................................................118 3.2. Sensul suferinţei în Cartea Iov...............................................................121 3.3. Suferinţa şi cunoasterea existenţială.....................................................123 3.4. Iubirea ca esenţă a libertăţii...................................................................126 3.5. Dublul sens al existenţei,ca suferinţă şi iubire.......................................127 3.6. Prietenia în timpul suferinţei..................................................................135 3.7. METAMORFOZA FĂPTURII. ACTUALITATEA CĂRȚII IOV......................................138 4. NECAZUL LUI IOV ŞI TEOLOGIA CELOR TREI PRIETENI........152 4.1. Credinţa lui Iov şi respingerea concepţiilor prietenilor săi......................158 4.2. O abordare morală a slăbiciunii prietenilor si rudelor lui Iov..................160 4.3. Lipsa credinţei la prietenii si rudele lui Iov. Cauze.Tratatele de „medicină" duhovnicească ale Sfinţilor Părinţi...........................................163 4.4. Importanţa familiei în timpul suferinţelor................................................173 3 5. TEOLOGIA SUFERINŢEI.........................................179 5.1. Teologia lui Bildad şi teologia lui Iov......................................................178 5.2. Sfântul Vasile cel Mare - despre suferinţă în general...........................188 5.3. Sfântul Vasile cel Mare despre suferinţa lui Iov.....................................191 5.4. Alte abordări ale suferinţei în operele Sfinţilor Părinţi............................193 6. TEOLOGIA CĂRŢII IOV....................................................202 6. 1. Virtuţile creştine – podoabe ale sufletelor noastre.................................206 6.2.TeologiaRăbdării......................................................................................208 6.3. Teologia suferinţei..................................................................................212 6.4. Dreptatea lui Dumnezeu şi dreptatea omului. Cuvântarea lui Elihu.......214 6.5. Binecuvântarea lui Dumnzeu – cunună a virtuţilor...............................218 CONCLUZII.......................................................................................................239 Bibliografie.....................................................................................................233 4 PRELIMINARII Am considerat ca fiind bine venită abordarea unei asemenea teme, cu toate că ea a fost tratată îndelung şi minuţios de mulţi Părinţi ai Bisericii şi de către vestiţi teologi. Un motiv în vederea alegerii acestei teme este momentul în care ne aflăm -perioadă de mari frământari şi permanente crize. Multe dintre ele se datorează şi faptului că nu avem răbdare şi nădejde, că nu avem o viziune corectă asupra virtuţii şi nădejdii care sunt de-a dreptul indispensabile,pentru realizarea unui progres duhovnicesc în viaţa noastră spirituală. Revelaţia supranaturală ni-L înfăţişează pe Dumnezeu ca fiind izvorul binelui, adevărului şi al dreptăţii. După crearea omului şi căderea în păcatul neascultării a urmat pedeapsa, fapt ce a dus la izgonirea lui Adam din Rai şi la începutul suferinţei umane. Relaţia omului cu Dumnezeu s-a alterat semnificativ, însă revelaţia Vechiului Testament prezintă personalităţi cu o viaţă dedicată întru totul Creatorului, care au păzit poruncile Sale în cele mai grele condiţii şi care au fost răsplătite pentru răbdarea lor. Virtutea răbdării este întâlnită pregnant la personalităţile vechitestamentare precum Avraam, Ilie Tesviteanul, profeţi, exemplul cel mai elocvent fiind dreptul Iov1. Acestui personaj biblic controversat, a cărui existenţă a fost tăgăduită de unii cercetători biblici, i s-a dedicat una dintre cele mai extraordinare cărţi ale Sfintei Scripturi. Deşi este foarte greu de identificat se poate afirma că acesta era un iudeu din Ţara Sfântă2, erudit, bun cunoscător al Legii şi în egală măsură al istoriei şi culturii timpului său. Mai mult decât o meditaţie asupra suferinţei, cartea lui Iov ne propune o meditaţie despre calea Domnului şi drama credinţei. “În afară de Isaia, singura excepţie, nici o carte a Bibliei nu este scrisă cu o asemenea consecvenţă a elocinţei plină de forţă. Ceea ce este pe măsura subiectului şi anume dreptatea lui Dumnezeu ”3. 1 Dumitru Bondalici, Enciclopedia marilor personalităţi din Vechiul şi Noul Testament, Ed. Diacezana, Caransebeş, p. 163. 2 D. Abrudan, Cartea Iov şi valoarea ei antropologică, în rev. „Mitropolia Banatului” XXXIV, 1984, nr. 1-2, p. 15. 3 Pr. Popescu Mălăieşti, “Scurte studii în literatura biblică a Vechiului Testament” în Revista B.O.R., An XLIII, nr. 11/1925, p. 692 5 Întreaga lectură primitoare a cărţii lui Iov ne deschide minţile asupra problemelor majore despre care credinciosul mai devreme sau mai târziu se confruntă: misterul răului şi al suferinţei, întâlnirea lui Dumnezeu chiar şi în eşecul aparent al reuşitei omeneşti, dificultăţile dialogului cu omul care suferă, şi ,în sfârşit sensul vieţii însăşi în perioada când trebuie să integreze perspectiva morţii 4. Sub toate aspectele, cartea Iov este apreciată ca “fiind coroana cărţilor didactico–poetice şi una dintre cele mai de seamă creaţii ale geniului uman”5. Un cercetător vede în ea “una” dintre capodoperele care a rămas modernă pentru toate generaţiile, iar altul o compară cu scrierile lui Homer6. Indiferent de faptul că ea este plasată în unele ediţii înaintea profeţilor, iar în unele după, sau că unii o consideră o operă literară şi alţii o carte a înţelepciunii, “Iov” este una dintre cele mai evocatoare scrieri în ceea ce priveşte evlavia pe care o degajă în permanenţă; precum şi pentru conţinutul ei moral,dar şi în ceea ce ne priveşte, pentru aceea că ea poate fi primită integral şi urmată în învăţăturile ei, de către fiecare bun creştin al tuturor epocilor7. Studiată cu atenţie, Cartea lui Iov este o carte unitară, aparţinând unui singur autor care îşi desfăşoară planul său în mod logic şi temeinic, chiar dacă au fost unii critici care au avut unele îndoieli în privinţa autenticităţii unor fragmente. ( Iov XXVIII, 28; XXXIX, 13-25 şi cuvântările lui Elihu ( cap. 32-37)). Cum să înţelegem cuvântările lui Elihu în afara Cărţii lui Iov? Ea n-ar avea fără de această parte nici un sens”8. “Limba cărţii lui Iov este ebraica cea mai limpede, cea mai clasică. Se întâlnesc în carte toate caracteristicile stilului vechi: concizia, tendinţa spre enigmă, o întorsătură energică a frazei…”9. Sfântul Ioan Hrisostom atribuie cartea lui Solomon, 10 dar cei mai mulţi sunt de părere că această carte a fost scrisă înaintea Exilului. Autorul ar fi fost un erudit iudeu din Ţara Sfântă, însă unele detalii ale cărţii, cum ar fi: minuţioasa descriere a lucrărilor de extracţie a minereurilor, metalele preţioase şi pietrele scumpe din minele Sinai (XXVIII,1-11), luxul de amănunte 4 5 Anca Manolache, Cartea lui Iov – Povestirea unei realităţi, Altarul Banatului, nr. 1 – 3/1993, p.12. B. Mângâru, Cartea Iov în Revista B.O.R., An XXXV, nr.9/1911, p. 1041. 6 Pr. prof. D. Abrudan, Cărţile didactico – poetice, seria Teologie, Editura Universităţii, “Lucian Blaga”, Sibiu, 2001, p. 27. 7 Anca Manolache, op. cit. , p.14. 8 Paul Dhorme, Le livre de Job, citat de Pr. Prof. D. Abrudan. op. cit. p.27. 9 Pr. D. Abrudan, op. cit. p. 27. 10 Ibidem. 6 despre hipopotam, referirile la bărcile de papură, la papirus şi la lotus, ar sugera, după unii o relaţie a autorului cu Egiptul. În concluzie,autorul cunoştea atât Ţara Sfântă cât şi Ţara Egiptului. S-a pus şi întrebarea dacă eroul cărţii, Iov e un personaj fictiv sau a avut o existenţă istorică. Puţini însă sunt cei ce cred în ficţiune. În ciuda faptului că, numele său are şi o conotaţie simbolică, existenţa sa istorică este atestată mai întâi de profetul Iezechiel (XIV, 20) care îl menţionează printre cei trei mari drepţi ai Vechiului Testament, alături de Noe şi Daniel. Iisus fiul lui Sirah îl citează ca pe “cel ce a ţinut bine toate căile dreptăţii” (Eclesiasticul LIX, 10), iar Sfântul Apostol Iacob, în Epistola sa (V,11) îl dă drept exemplu de răbdare11. Dreptul Iov a fost un trăitor al neamului israelitean, din ţinutul Uz, o zonă pe care majoritatea cercetătorilor o localizează între: Idumea, Arabia şi Eufrat. Această provincie vastă, nu aparţinea unui singur popor sau trib, aceasta ne-o arată suficient mărturia proorocului Ieremia (Ieremia XXV, 20). Locuitorii acestei ţări erau un amestec de mai multe neamuri, printre care erau şi hamiţi şi semiţi, atraşi aici de avantajul acestei localităţi, aşezată pe drumul comercial ce lege Egiptul cu Mesopotamia şi cu ramurile sudice, ce aduceau spre cele mai bogate oaze ale Arabiei interioare12. 11 Cartea Iov, Versiune revizuită după Septuaginta, redactată şi comentată de Bartolomeu Valeriu Anania în Colecţia “Biblia comentată”, Editura Anastasia, p. 27. 12 LOPUHIN, A. P. Istoria biblicã la lu mina cercetărilor şi descoperirilor celor mai noi , trad. de Nicodim, Patriarhul României, Editura Tipografia cărţilor bisericeşti, Bucureşti 1946, p. 540. 7 1. DESPRE RĂBDARE ÎN VECHIUL TESTAMENT 1.1. SUFERINȚ A ÎN GENERAL ȘI SUFERINȚ A LUI IOV Întreaga teologie creştină îşi fundamentează învăţătura pe Sfânta Scriptură. Personalităţile prezentate de-a lungul timpului de către autorii inspiraţi au devenit modele de credinţă, de dragoste, de ascultare, de jertfă, căci prin virtuţile lor ne descoperă existenţa lui Dumnezeu şi experienţa lor personală cu divinitatea. Revelaţia Vechiului Testament ne face cunoscute experienţe şi exemple ale întâlnirii divinului cu umanul, întâlnire care este doar începutul unei relaţii care porneşte de la parte la întreg, Dumnezeu manifestându-se şi comunicând în lumea noastră prin Duhul Sfânt în cei capabili şi dispuşi să-I ducă mesajul în lume13. Profeţii şi oamenii aleşi de Duhul Sfânt au avut propria experienţă cu harul divin, însă omul nu se întoarce niciodată mai instruit în cele ce ţin de cunoaşterea lui Dumnezeu, ci aduce întotdeauna şi exclusiv mesajul ce ţine de voia lui Dumnezeu privitoare la planurile Lui faţă de cei aleşi şi nicidecum ceva în plus ca să satisfacă oarecum curiozitatea omului14. Trebuie înţeles faptul că Dumnezeu niciodată nu i-a ales la întâmplare pe cei care urmau să le fie încercată credinţa, ci doar pe aceeia despre care ştie că vor ieşi învingători. De aceea l-a preferat pe patriarhul Avraam căruia i s-a revelat, i-a ales apoi pe profeţi, care au transformat suferinţa în virtute şi au păstrat poporul evreu în credinţa faţă de Dumnezeu, l-a ales pe poporul biblic, fiind totuşi sigur că deşi mulţi vor cădea în ispită şi se vor întoarce de la faţa Sa, El îşi va realiza integral planurile Sale cu privire la mântuirea lumii15. Aşadar El alege întotdeauna pe cel cu care va conlucra şi cu care va şi fi mereu în câştig. Dumnezeu îl alege pe Avraam pe timpul regelui Hamurabi (sec. XIX-XVI î.Hr.), din Urul Caldeii, acolo unde el era singurul monoteist în mijlocul închinătorilor la idoli. Urmând îndemnul Domnului, el se aşează o vreme în Haran ca în cele din urmă să ajungă în Canaan, ţară idolatră stăpânită de 7 neamuri canaaneice ( Facerea 12, 15)16. 13 14 Petre Semen, Experienţa umanului cu divinul după Sfânta Scriptură, Ed. Performantica, 2007, p. 4. Ibidem, p. 7. 15 Ibidem, p. 20. 8 Este arhicunoscut faptul că suferinţa, indiferent de formă, fizică sau psihică, este legată de însăşi această existenţă fiind comună tuturor fiinţelor vii. Izvorul suferinţei este considerat a fi călcarea poruncii divine de către protopărinţii noştri în Rai. Prin neascultare omul a devenit rob al păcatului şi implicit al suferinţei, iar căderea sa a antrenat de la sine şi alterarea creaţiei, toate fiind supuse pedepsei căci „întreaga fire sau creatură a fost supusă deşertăciunii, nu de voie, ci din pricina celui care a supus-o, cu nădejdea că şi ea va fi izbăvită” (Romani 8, 20-21)17. Dicţionarul Universal al Limbii române defineşte termenul suferinţă ca fiind „o durere fizică sau morală, stare a celui care suferă”; verbul a suferi este definit în mai multe sensuri: a răbda, a îndura chinuri, neplăceri18. Termenul suferinţă este legat de conceptele de rău şi durere. Deşi verbul a suferi poate fi folosit în sensul de a trece prin suferinţă sau a îndura sau în sensul de a suferi şi a tolera, substantivul este legat de obicei de primul sens. Suferinţa este experienţa durerii sau a nenorocirii, în care fiinţele umane sunt conştiente de lipsa voinţei lor19. Pentru omenire, suferinţa, cu elementele ei biologice, psihilogice şi ontologice, poate fi rezultat al decăderii morale, unde păcatul uman şi nebunia conduc la chin (nedreptate, exploatare, lăcomie, război, violenţă, viol, părăsire, boală legată de un comportament greşit) sau rău natural (secetă, inundaţii, cutremure, accidente, boală şi moarte, care nu sunt legate de vina omenească). Suferinţa, ca o stare a minţii, poate fi legată de împrejurările de loc, posesiuni şi oameni, decât de problema răului. Deşi suferinţa poate fi datorată durerii neameliorate, nu orice durere, ca şi senzaţie psihică, duce neapărat la suferinţă20. În Biblie suferinţa este considerată o apariţie nedorită în lumea creată. Creaţiunea a fost făcută bună (Facere 1,31). Când a intrat în continuare păcatul a intrat şi suferinţa, sub forma conflictului, durerii, descompunerii, muncii trudnice şi a morţii (Facere 3,15-19)21. Biblia ne prezintă o legătură strânsă între căderea umanităţii şi suferinţă: păcatul uman este legat de depărtarea de Dumnezeu, de discordia şi duşmănia dintre fiinţele umane (Facere 3,15) şi de nenorocirea şi chinul 16 Emilian Corniţescu, Vechiul Testament izvor spiritual al limbii române, Ed. Europolis, Constanţa, 2008, p. 41. 17 A se vedea: „Suferinţa”, în Dicţionar Biblic, Ed. Stephanus, trad. de Constantin Moisa, vol. III, P-Z, Bucureşti, 1998, p. 323. 18 Lazăr Şăineanu, Dicţionar Universal al Limbii Române, Chişinău, Ed. Litera, 1998, p. 942. 19 New Dictionary of Christian Ethics and Pastoral Theology, Leicester, Ed.Inter – Varsity Press, 1995, p. 823. 20 Ibidem. 21 Dicţionar Biblic, Oradea, Ed. Cartea Creştină, SMR, 1995, p. 1235. 9 în supunerea faţă de ordinea creată (Facere 3,17-19). Mai mult decât atât, se vede în Vechiul Testament că Dumnezeu a trimis binele, a îngăduit răul şi suferinţa pentru care a creat înschimb vindecarea (Amos 3,6)22. Povara suferinţei a fost întotdeauna profund resimţită de către poporul lui Dumnezeu (Genesa 27,3; 2 Samuel 14,14). Prezenţa ei a devenit adesea o problemă, deoarece s-a considerat că a fost trimisă de Dumnezeu (Psalmul 39:9) şi astfel trebuia raportată la realitatea dragostei şi a neprihănirii lui Dumnezeu (Psalmul 73)23. Cartea Iov prezintă aşadar viaţa omului care a răbdat suferinţa şi a ridicat-o pe aceasta la rang de virtute. Ea poartă numele personajului principal şi nu are un autor cunoscut, numele lui Iov înseamnă potrivnic, duşman24. Iov, nume propriu, poate fi pus în relaţie cu ebraicul iib- care înseamnă a duşmăni, a trata pe cineva drept duşman, însă punând aceste traduceri în directă corelare cu conţinutul cărţii am deduce sensul de cel duşmănit şi persecutat25. Pus la pasiv, verbul iav sau iiv, face ca numele Iov să fie unul simbolic26. Semnificaţia filologică a numelui poate fi pusă în legătură şi cu radicalul `ayab- a urî27, care arată faptul că sursa suferinţelor lui Iov a venit tocmai de la ura şi invidia lui Satan În primul rând, suferinţa este o pedeapsă pentru păcat. Cartea Facerii ne arată că originea suferinţei este în păcatul omului. Dar răspunsul acesta nu epuizează semnificaţia suferinţei. Prietenii lui Iov s-au limitat la acest răspuns şi Dumnezeu i-a condamnat din cauza aceasta. Al doliea răspuns ce se adaugă celui dintâi este că suferinţa vine ca o consecinţă a păcatelor pe care le-au comis părinţii cuiva. Exodul 20,5 ne spune că Domnul îi pedepseşte pe copii pentru fărădelegile părinţilor până la a treia şi a patra generaţie. În fine, a treia explicaţie ne spune că suferinţa vine asupra omului în vederea echipării şi educării lui, căci nuiaua şi certarea dau înţelepciunea (Proverbe 29,15)28. 22 New Dictionary of Christian Ethics and Pastoral Theology, Leicester, Ed. Inter – Varsity Press, 1995, p. 823. 23 Dicţionar Biblic, p. 1235. 24 Nicolae Ciudin, Studiul Vechiului Testament, E.I.B.M.B.O.R., Bucureşti, 2002, p. 264. 25 Ioan Sorin Usca şi Ioan Traia, Vechiul Testament în tâlcuirea Sfinţilor Părinţi, Ed. Christiana, Bucureşti 2008, p. 11. 26 Petre Semen, Aşteptând mântuirea, Ed. Mitropoliei Moldovei şi Bucovinei, Iaşi, 2000, p. 333. 27 Emilian Corniţescu şi Nicolae Popescu, Vechiul Testament: aspecte religios-morale,culturale şi sociale, Ed. Europolis, Constanţa, 2008, p.12. 28 Iosif Ton, Suferinta, martiraj şi răsplătire în cer, Oradea, Ed. Cartea Creştină, 1999, p. 31. 10 Mulţi dintre marii profeţi se pare că au suferit într-un mod reprezentativ pentru poporul lor. Moise a împărtăşit suferinţa poporului său astfel încât părea că toată povara este pe umerii lui. Osea a suferit în relaţia de căsnicie, care era un act al pildei despre dragostea şi relaţia iertătoare a lui Dumnezeu faţă de poporul Lui. Isaia, Ezechiel, şi, de-asupra tuturor, Ieremia au simţit asprimea vocaţiei lor profetice29. 1.2. RĂBDAREA.TEXTE DIN SFÂNTA SCRIPTURĂ 29 The International Standard Bible Encyclopedia – Volumul 4 (Q-Z), Grand Rapids Michigan, Ed.Eerdmans, 1979, p. 650. 11 Noţiunea de necaz se leagă cel mai mult de cele de : supărare, suferinţă, primejdie.Şi toate acestea sunt în legătură cu persoana umană.Să spunem deci, că necazul nu poate fi atribuit decât persoanei umane , care-l conştientizează şi care îl simte în toată plinătatea lui. Dar să vedem acum şi soluţiile teologiei ortodoxe în vederea răbdării necazurilor30. În toiul nenorocirilor care se abat asupra lui, soţia îi reproşează că dreptatea şi virtutea lui nu mai valorează nimic deoarece necazurile l-au copleşit şi, ca o răzbunare, îi propune să abandoneze viaţa curată şi să-L renege pe Dumnezeu31. Întreaga Sfântă Scriptură este o carte de pedogogie a răbdării necazurilor. Începând cu Cartea lui Iov, care istoriseşte viaţa unui om ce s-a făcut pildă de răbdare, Sfânta Scriptură este înţesată cu îndemnuri la răbdarea necazurilor.La II Paralipomena 1, 5, 7, se spune: „Dar voi înstăriţi-vă şi să nu vă obosească mâinile, pentru că veţi avea plată pentru faptele voastre!”Mai departe , la Pilde 14,14 Dumnezeu încurajează prin gura lui Solomon:„Nelegitimul se va sătura de căile sale şi omul bun de roadele sale, îndemnându-ne la răbdare” , apoi, la 18, 20: „Din rodul gurii omului se satură pântecele lui; din ceea ce da buzele lui se îndestulează” îndemnându-ne la muncă32. La Isaia 3,10, se spune: „Fericit omul drept, că el va mânca din rodul lucrurilor lui”, îndemnându-ne mintea la răsplata de dincolo.”Mai departe la 11,4: „Ci va judeca pe cei săraci întru dreptate şi după lege va mustra pe sărmanii din ţară.Pe cel aprig îl va bate cu toiagul gurii Lui şi cu suflarea buzelor Lui îl va omorî pe cel fără de lege, înfricoşându-ne la răbdare cu frica de pedepse. Apoi la 58, 8 , ne arată răsplata răbdării: „Atunci lumina te va răsări ca zorile şi tămăduirea sa se va grăbi. Dreptatea ta va merge înaintea ta, iar în urma ta slava lui Dumnezeu”. Constatarea suferinţei nejustificate a dreptului o remarcăm şi la autorul Eclesiastului, care exclamă cu nedumerire, dar şi cu o reală doză de amărăciune: „este încă o nepotrivire care se petrece pe pământ, adică sunt drepţi cărora li se răsplăteşte ca după faptele unor nelegiuiţi, şi sunt păcătoşi cărora li se răsplăteşte ca după faptele celor drepţi” (cap. 8, 14)33. 30 Sfântul Vasile cel Mare, Omilii, colecţia „Părinţi şi scriiitori bisericeşti 17” , Scrieri, Partea I, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti 1986, p. 112 31 Vasile Borca, Omul – încununare a operei de creaţie, Ed. Universităţii de Nord, Baia Mare, 2007, p. 107. 32 Ibidem. 33 P. Semen Aşteptând mântuirea, op. cit., p. 335. 12 Iar Psalmul 71,4 continuă: „Judeca-va pe săracii poporului şi va milui pe fiii săracilor şi va umili pe clevetitori”, arătând că cei ce au fost săraci sau clevetiţi sau în orice fel prigoniţi vor avea milă de Domnul. În Noul Testament, Mântuitorul spune direct că răbdarea necazurilor e cheia mântuirii. Astfel la Matei 10,22 El spune: „Şi veţi fi măriţi de toţi pentru numele Meu; iar cel ce va răbda până la urmă, acela va mântui”, Sfinţii Evanghelişti punând tocmai în evidenţă importanţa virtuţii răbdării34. La Luca 21, 19 Mântuitorul spune : „Prin răbdarea voastră veţi dobândi sufletele voastre.”Mântuitorul spune cu alte cuvinte acelasi lucru .Oare de ce subliniază Mântuitorul necesitatea răbdării necazurilor. Şi epistolele pauline sunt pline de sfaturi şi îndemnuri cu privire la necesitatea răbdării necazurilor. Astfel, la I Corinteni 9, 25 Apostolul spune: „Şi oricine se luptă se înfrâneaza de la toate .Şi aceia , ca să ia o cunună stricăcioasă, iar noi, nestricăcioasă” comparând lupta noastră cu necazurile, cu lupta unui sportiv.Tot la I Corinteni 15, 58 Sfântul Pavel zice: „Drept aceea, fraţii mei iubiţii, fiţi tari, neclintiţi sporind totdeauna în lucrul Domnului, ştiind că osteneala noastră nu este zadarnică în Domnul”. La Galateni 6,9 Pavel scrie : „Să nu încetăm a face binele, căci vom secera la timpul său dacă nu ne vom lenevi” , arătând răsplata din Viaţa Veşnică a răbdării necazurilor. Iar în ultima carte a Scripturii – Apocalipsa - Sfântul Ioan Apostolul şi Evanghelistul , scrie şi el.La II 10 spune îngerului Bisericii din Lumina din porunca Domului : „Nu teme de cele ce ai să pătimeşti.Că iată diavolul va să arunce dintre voi în temniţă, ca să fiţi ispitiţi, şi veţi avea necaz zece zile.Fii credincios până la moarte şi îţi voi da cununa vieţii”, arătând că Dumnezeu nu ne dă necaz peste puterile noastre şi că după necaz vine bucuria35. La Apocalipsa 3, 11, Domnul Hristos vorbeşte prin pana Sfântului Ioan: „Vin curând; ţine ce ai , ca nimeni să nu ia cununa ta.”Şi se poate încheia cu ultimile cuvinte ale Apolcalipsei, care aparţin chiar Sfântului Ioan Evanghelistul: „Amin!Vino Doamne Iisuse!” Iar la Evrei 10,36 Apostolul scrie: „Căci veţi avea nevoie de răbdare ca, făcând voia lui Dumnezeu, să dobândiţi făgăduinţe”, arătând că înaintea făgăduinţei bucuriei veşnice din partea lui Dumnezeu se cere răbdarea necazurilor din partea noastră36. 34 Ibidem. p. 115 Belea, N., Sfântul Pavel, eroul suferinţei, RT 4/1932, p. 141. 36 Pr. Ioan C.Teşu, Teologia necazurilor, Editura Christiane, Bucureşti 1998, p. 129 35 13 1.3. RĂBDAREA ÎN CARTEA IOV 14 Încă de la începutul cărţii aflăm că Iov a fost un om bogat şi credincios. El a trăit, după părerea unora, în perioada patriarhilor şi ducea o viaţă exemplară în ţinutul Uţ (1,1) situat undeva în nord-estul Palestinei, aproape de pustiu (1,19), probabil între Damasc şi Eufrat (1.3)37. Denumirea ţării în care a trăit Iov, Uţ (Uz), o regăsim sub formă de nume propriu la primul fiu al lui Nahor şi Milca (Facere 22, 21-22). Filozoful şi teologul evreu Maimonide, un profund gânditor al Evului Mediu38, pune substantivul în relaţie cu verbul „uţ”, care are şi formă identică, şi îl traduce prin „a reflecta”, „a medita”, „a se sfătui”- sensuri pe care le socoteşte drept indiciu pentru a-i determina pe cei interesaţi să caute un alt sens, mai deosebit şi mai profund decât cel literal. În dicţionarele ebraice radicalul „uţ” se traduce prin „fertil”, iar verbul este pus în relaţie cu cuvântul „ya`aţ” - a sfătui39. Dacă ne limităm numai la unul dintre sensuri, am înţelege că personajul carţii Iov locuia într-o ţară bogată, spaţiu în care acesta a dobândit respect şi faimă, pe care traducătorii au redat-o doar prin cuvântul „uţ”. Dar din punct de vedere al rădăcinii verbale din care descinde, ţara Uţ era de fapt ţara celui care a primit sfaturi de la prietenii săi, cărora le-a răspuns ca un bun sfătuitor, iar cel mai important sfat a venit totuşi de la Dumnezeu cu care el a dialogat 40. Cu siguranţă că acest ţinut era undeva în afara teritoriului lui Israel 41 deoarece adaosul la Septuaginta de după 42,17 situează acest ţinut undeva în apropierea graniţelor dintre Idumeea şi Arabia42. Locul de origine al celor trei prieteni ai lui Iov ne ajută în mare măsură să precizăm ţinutul de baştină al lui Iov. Elifaz era din Teman (Iov 4, 1) o regiune situată în nord-estul Arabiei, astăzi oaza Teima43. Şi celelalte două ţinuturi de unde veneau Bildad şi Ţofar, Suahul şi Naamahul, aparţin acestei regiuni de la Marea Moartă44. Aici, în această parte de lume s-a derulat drama vieţii acestui personaj biblic al cărui chip a fost atât de reuşit conturat de autorul cărţii. 37 Vasile Talpoş, Studiu introductiv în Legea, Istoria şi Poezia Vechiului Testamen, Ed. Didactică şi Pedagogică, Bucureşti, 1999, p.325; După relatările sale, corelate cu informaţiile primite din Cartea Iov, se pare că ţinutul Uţ era la graniţa dintre Irak şi Arabia Saudită de astăzi. 38 Emilian Corniţescu şi Nicolae Popescu, op. cit, p. 4. 39 Ibidem, p. 13. 40 Ibidem. 41 Encyclopedie de la Biblie, Paris-Bruxelles, 1967, p. 246. 42 Paul Dhorme, Le livre de Job, Paris, 1926, p. 49-50. 43 Encyclopedie de la Biblie, p. 238. 44 Ibidem. 15 În ceea ce priveşte perioada în care a trăit dreptul Iov s-au avut în vedere mai multe ipoteze, dar nici până astăzi nu s-a ajuns la o concluzie unitară. Sunt unii cercetătorii care au ajuns la concluzia că acesta a trăit pe vremea patriarhului Avraam sau în perioada dintre acesta şi Moise45. În sprijinul acestei ipoteze ar sta faptul că în cartea Iov nu se pomeneşte nimic despre legământul iudaic şi nu conţine nici o referire la elementele Legii lui Moise. Mai mult, releţia directă a lui Iov cu Dumnezeu şi felul lui de trai îl plasează în această perioadă. Atât Avraam cât şi Melchisedec sunt persoane cărora Dumnezeu li se descoperă în acelaşi mod direct şi personal astfel că perioada în care a trăit Iov este anterioară lui Moise. Înaintea teocraţiei şi a profetismului, ca instituţii divine din timpul lui Moise, prima formă de organizare şi administrare cunoscută în Vechiul Testament a fost cea patriarhală. În ordine cronologică, patriarhatul este cea mai veche şi mai simplă organizare de acest gen în care tatăl avea principalul rol, el fiind capul familiei. De asemenea în persoana sa se afla toată puterea legislativă, executivă şi preoţească toate acestea bazându-se pe legea morală naturală şi pe obiceiul pământului46. O astfel de formă de organizare a existat în vremea lui Avraam, Isaac şi Iacob care, pe lângă grija faţă de asigurarea existenţei familiei lor, făceau alianţe cu străinii prin depunerea jurământului (Facerea 21, 22), purtau lupte cu duşmanii, aduceau jertfe. Din studierea textului cărţii constatăm că dreptul Iov nu era israelit, iar prietenia cu Elifaz, Bildad şi Ţofar este specifică perioadei patriarhatului. Mai mult, viaţa îndelungată a personajului este specifică acestei perioade căci Iov trăieşte în starea sa restaurată încă o sută patruzeci de ani murind bătrân şi încărcat de zile (Iov 42, 17). Nu trebuie confundată epoca în care a trăit Iov cu perioada în care a trăit autorul necunoscut47. În timpurile străvechi, cartea era atribuită lui Iov însuşi, sau unuia dintre prietenii săi48, dar astăzi această ipoteză este lipsită de orice susţinere. Lectura cărţii ne încredinţează că altcineva decât eroul principal a descris încercările din viaţa acestuia. Este evident că scrierea este rezultatul unei tradiţii care a circulat mai întâi pe cale orală, timpul scrierii fiind mult ulterior perioadei în care se desfăşoară acţiunea49. 45 46 Vasile Talpoş, op. cit., p. 325. Dumitru Abrudan şi Emilian Corniţescu, Arheologia biblică, E.I.B.M.B.O.R., Bucureşti, 1994, p.151. 47 Nicolae Ciudin, op. cit., p. 268. 48 Vasile Tarnavschi, Introducere în sfintele cărţi ale Testamentului Vechi, Cernăuţi, 1928, p. 514. 49 H. Rongy, Le livre de la Job in Revue Ecclesiastique de Liege, XXV, 1933, p. 171, apud D. Abrudan, op. cit., p. 14. 16 Origen, Sfântul Efrem Sirul şi alţii considerau că Iov şi cartea sa sunt mai vechi decât timpul lui Moise50. Fericitul Ieronim susţinea că opera a fost scrisă la început în limba arabă şi că a fost tradusă de Moise sau de alţi sciitori evrei51. Atât părerile care atribuie opera timpului antemozaic, cât şi celui mozaic, sunt cu totul improbabile, deoarece ar fi trebuit ca limba cărţii Iov să conţină arabisme şi ceva primitiv, nefiind cazul aici. „Limba cărţii Iov este ebraica cea mai limpede, cea mai precisă, cea mai clasică. Se întâlnesc în carte toate calităţile stilului vechi: concizia, tendinţa spre enigmă, o întorsătură energică a frazei..., o lărgime a sensului departe de orice uscăciune, care lasă întotdeauna spiritului nostru câte ceva de ghicit. Întâlnim, peste tot, un timbru încântător care seamănă cu acela al unui metal pur”52. Este, deci, puţin probabil ca Moise să fi scris cartea Iov. Această opinie nu poate avea credit deoarece limba cărţii este mult prea evoluată în raport cu cea folosită în Pentateuh. Forma literară desăvârşită o plasează într-o epocă mult ulterioară lui Moise şi în acelaşi timp nu se poate vorbi despre o traducere. Sfântul Grigorie de Nazianz şi Sfântul Ioan Gură de Aur atribuie cartea lui Solomon53, dar această părere nu este susţinută astăzi, deoarece autorul a trăit în perioada de plină înflorire a limbii ebraice, fără a depăşi epoca lui Iezechiel (sec. VII)54. Întrucât această carte era cunoscută de Isaia, Ieremia, Iezechiel şi Amos, iar ideile din cartea Iov sunt în concordanţă cu Psalmii lui David şi cu Proverbele lui Solomon, putem concluziona că timpul scrierii trebuie fixat în perioada de înflorire a literaturii ebraice din timpul lui Solomon până in vremea lui Iezechiel55. Cartea Iov abordează problematica suferinţei cu care adeseori se confruntă omul. Suferinţa este o problemă veche care nu a fost rezolvată şi nici cartea aceasta nu dă o soluţie finală. Însă, pe lâgă suferinţa umană, se face elogiul răbdării dreptului, care are deplină încredere în pronia divină. Purtarea de grijă a lui Dumnezeu faţă de lume în general şi mai ales faţă de cei drepţi, îl determină pe Iov să rabde totul fără să se întoarcă împotriva lui Dumnezeu. Iov apare ca un model de 50 V. Prelipcean, N. Neaga, Ghe. Barna şi M. Chialda, Studiul Vechiului Testament, Ed. Renaşterea, Cluj-Napoca, 2006, p. 300. 51 Vasile Tarnavschi, op. cit., p. 517. 52 E. Renan, Le livre de Job, Paris, 1859, p. 34, apud D. Abrudan, op. cit. p. 15. 53 V. Prelipcean, op. cit., p. 301. 54 D. Abrudan, op. cit. p. 15. 55 Nicolae Ciudin, op. cit., p. 268-269. 17 răbdare în suferinţă şi statornicie în credinţă56. Cu toate că este dezbătută problema suferinţei personale, totuşi din context se poate observa că este vorba de suferinţa general umană, care se poate suprapune cu suferinţa colectivă a poporului lui Israel în vremea de încercare a exilului babilonic. În cele 42 de capitole autorul surprinde atât dimensiunea suferinţei umane, dar şi puterea pe care o dă Dumnezeu celui drept pentru ca acesta să rămână credincios şi răbdător. „Era odată în ţinutul Uţ un om pe care îl chema Iov şi acest om era fără de prihană şi drept; se temea de Dumnezeu şi se ferea de ce este rău” ( Iov 1,1). Hesychius din Ierusalim accentuează termenul de om folosit în primul verset pentru a-l descrie pe Iov. În accepţiunea sa este numit om cel care poartă chipul lui Dumnezeu, care poate alege între bine şi rău57. Sfântul Ioan Gură de Aur vede în această expresie „un om” un elogiu adus lui Iov, în timp ce Grigorie cel Mare consideră că suferinţa lui este similară cu cea descrisă de profetul Isaia când a zis: „El suferinţele noastre le-a purtat”(Isaia 53, 4). Sfânta Scriptură numeşte om numai pe cel virtuos, iar pe ceilalţi nu-i socoteşte oameni58. Doar fericitul Iov, atletul credinţei, încununatul lumii, singurul care a îndurat acele îngrozitoare rele, care, primind de la vicleanul demon săgeţi mii de mii, a rămas nerănit şi ca un diamant a putut îndura toate acele atacuri. El biruieşte valurile venite asupra lui cu o răbdare vrednică de laudă. Sf. Ioan Gură de Aur îl compară pe Iov cu un atlet cu însuşiri morale deosebite, care va susţine o luptă cu demonul. Frica de Dumnezeu, cinstea, dreptatea, neprihănirea sunt calităţi care dovedesc cât de bine era înzestrat Iov din punct de vedere moral şi spiritual pentru a învinge în această luptă59. Satana susţine că evlavia şi credinţa lui Iov nu ar rezista în împrejurări potrivnice şi îi cere lui Dumnezeu să-l pună pe acesta la încercare, deoarece considera că toată credinţa acestui om are la temelie interesul 60: „Oare degeaba se teme Iov de Dumnezeu” ? (Iov 1, 9). Diavolului i se dă dreptul să ispitească, fapt care ne descoperă că tot răul ce se întâmplă în lume nu vine de la Dumnezeu, dar nici nu se întâmplă fără ştirea Lui. Dumnezeu îngăduie ispita în anumite timpuri şi faţă de anumite persoane, ştiind că cei drepţi nu vor cădea în păcat. 56 Ene Branişte şi Ecaterina Branişte, Dicţionar enciclopedic de cunoştinţe religioase, Ed. Diacezană Caransebeş, 2001, p. 220. 57 Ioan S. Usca şi Ioan Traia, op. cit., p. 12. 58 Sfântul Ioan Gură de Aur, Omilii la Facere, XXIII, p. 4. 59 Ibidem. 60 V. Prelipcean, op. cit., p. 295. 18 Cartea se prezintă sub forma unui dialog poetic61 precedat de o parte în proză, prologul, cuprinzând capitolele I şi II. În aceste două capitole sunt inserate date generale în legătură cu Iov, om drept şi integru, temător de Dumnezeu. El era un om foarte bogat şi cu o poziţie socială înaltă, dar cartea se preocupă să sublinieze mai ales poziţia lui între cei înţelepţi62. 1. 4. DREPTATEA LUI IOV 61 62 Dicţionar enciclopedic de iudaism, Ed. Hasefer, Bucureşti, 2001, p. 370. Dicţionar Biblic, Ed. Cartea Creştină, Oradea, p. 609. 19 În cartea lui Iov, Dumnezeu corectează afirmaţiile eronate ale prietenilor lui Iov, îi dă şi lui Iov o lecţie de umilinţă, iar până la urmă îi recunoaşte dreptatea şi-i acordă recompensa meritată63. Haggada iudaică a transmis prin opinii diferite în privinţa vremii în care a trăit Iov: ori pe timpul lui Avraam, când trebuia să fi fost căsătorit cu Dina, una din fiicele lui Iacov, ori mai târziu pe timpul judecătorilor, al reginei din Saba ori al lui Ahasver. Adesea e transpus în vremea lui Moise, uneori nici măcar nu e luat ca personaj istoric, ci exclusiv alegoric. În majoritatea cazurilor, rabinii îl consideră pe Iov ca pe un bărbat cu un spirit de dreptate care îl depăşeşte pe acela a lui Avraam. Exegeţii iudaici l-au comparat pe Iov cu Avraam care I s-a impus să-şi jertfească propriul fiu, pe Isaac. Alţii şi-au pus întrebarea dacă Iov din dragoste. În cercul asenienilor din secolul I î. Hr. a apărut o scriere care a fost transmisă ca Testamentul lui Iov. Aici Iov e prezentat ca fiul lui Esau şi rege al Edomului, careşi povesteşte viaţa, retrospectiv, celor şapte fii şi trei fiice, pe care le-a avut de la a doua soţie , Dina. Dându-i unui arhanghel misiunea de a distruge templul lui Satana, Dumnezeu aţâţa cearta dintre Satana şi Iov. Iov ştia că va fi pus la încercări din partea lui Satana. Mai mult decât Avraam, Iov devine campionul lui Dumnezeu în lupta împotriva răului64 întrucât Iov va avea alţi copii, despre care legenda spune mai întâi că ar fi fost copiii săi morţi cândva, acum înviaţi, iar mai apoi, că soţia lui, iarăşi tânără, i-ar fi născut alţi copii. Ariile de treierat ale lui Iov, au fost umplute de sus, din nori, cu aur şi argint65. Diavolul ştia că el nu este capabil de nimic. De două ori s-a luptat cu Iov şi nu a ieşit învingător, căci în cele mai grele chinuri nu l-a putut face să păcătuiască şi astfel dreptul a rămas neclintit66Cartea Iov este o “explicaţie” a răului şi a injustiţiei, a imperfectei şi a terorii. Întrucât totul este vrut şi guvernat de Dumnezeu, tot ceea ce se întâmplă credinciosului este încărcat de semnificaţie religioasă. Dar ar fi zadarnic – şi în acelaşi timp lipsit de pietate – să crezi că, fără ajutorul lui Dumnezeu omul este capabil să sesizeze, misterul nedreptăţii”67. 63 L-a slujit pe Dumnezeu din teamă sau Preot Prof. Univ. Dr. Dumitru Staniloae, Spiritualitatea ortodoxa. Ascetica si mistica, volumul I, Editura Institutului biblic și de misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucuresti, 1992, pp. 141-142. 64 Ibidem. 65 Ibidem, p. 143 66 Ioan S. Usca, op. cit., p. 35. 67 Ibidem, p. 176 20 Este una dintre interpretările posibile, care însă, ca orice altă interpretare, implică o notă de relativitate şi problema rămâne deschisă punctelor de vedere şi controverselor. De aceea ,cartea Iov trebuie privită ca o carte inspirată şi primită ca atare în colecţia canonică a Vechiului Testament, căci: “atât sinagoga antică la fel şi Biserica noastră creştină au recunoscut autoritatea divină a cărţii lui Iov”68. Iov intră în categoria oamenilor “însetaţi de dreptate”, pe care îi fericeşte Domnul Iisus Hristos în predica de pe munte (Matei V, 6). Pictori şi sculptori celebri lau reprezentat în diferite ipostaze, reliefând, însă, mereu suferinţa şi răbdarea. Despre cartea Iov s-a scris mult şi se va mai scrie, reformulând interpretări vechi, simplificându-le, augmentându-le. Apreciată ca o creaţie de valoare universală, cartea Iov a fost pusă, de unii cercetători, alături de opera lui Homer. E. Renan, elogiind poemul Iov scrie: “În nici o carte şi niciodată n-am putut vedea mai multă credinţă, mai mult devotament, mai multă înălţare de suflet ca în cartea Iov. Niciodată o carte filosofică sau religioasă n-a dat dovadă de o mai înaltă cugetare, o mai înflăcărată imaginaţie, cu cumpănire în raţionamente şi pasiune ca acest sublim poem”69. Viaţa duhovnicească, după cum o demonstrează experienţa marilor Părinţi duhovniceşti, se desfăşoară între adâncurile păcatului si piscurile virtuţilor. Drumul către virtute trece, obligatoriu şi inevitabil, prin podoaba încercărilor duhovniceşti, a ispitelor şi necazurilor, a supărărilor fără de voie”70, a patimirilor fără de voie71. Necazurile intră în mod necesar în iconomia mântuirii, cel ce le primeşte fiind scutit de necazurile veşnice72 .Există o alternanţă regulată, un echilibru, între bucurii şi necazuri în lumea aceasta. De multe ori, lucrurile care ne-au adus, cândva, bucurii mai târziu ne pricinuiesc necazuri şi dureri precum şi invers. În lucrurile care ne-au produs tristete şi necaz, se arată mila şi răsplata lui Dumnezeu care devin prilejuri de bucurie duhovnicească. Puterea sau rezistenţa noastră la încercări este un mod de a proba dragostea noastră faţă de Dumnezeu. Cuviosul Nichita Stithatul considera încercările ca fiind: „mijlocul cel mai eficient de probare a prezenţei sau a lipsei iubirii 68 69 Ibidem, p. 177 B. Mângâru, Cartea Iov, în revista Biserica Ortodoxă Română, Nr. 8, An XXXV (1911), p. 943. 70 Sfântul Isaac Sirul, Cuvinte despre nevoinţe, in Filocalia sau culegere din scrierile Sfinţilor Părinti care arată cum se poate omul curăti, lumina si desăvârşi. Traducere, introducere si note de Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Volumul X, Editura Istitutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucuresti, 1981, p. 139. 71 Ibidem, p. 116. 72 Preot Prof. Univ. Dr. Dumitru Stăniloae, op. cit. p. 144 21 faţă de Creator, căci prin ele Dumnezeu urmăreşte să vadă aplecarea sufletului nostru, spre cine se înclina şi cui se dăruieşte el: Creatorului sau ispitelor lumii acesteia”73. Aşadar, răbdarea duhovniceasca a încercărilor ne apropie de Dumnezeu. „La început cel încercat se roagă lui Dumnezeu ca un străin, dar, pe măsura răbdarii lor se apropie de Dumnezeu, devenindu-i fiu adevărat”74. Calea apropierii de Dumnezeu nu poate fi alta, pentru Părinţii filocalici, decât cea a încercărilor, a luptei, a lepădării şi biruirii vrăjmaşului. Experienţa dreptului Iov poate fi mult mai convingătoare prin intensitatea ei decât a oricărui alt drept al Vechiului Testament, dar şi cea mai instructivă din perspectivă teologică75. La început, viaţa alesului Iov este liniştită, plină de bucuriile realizării, fiind iubit de semenii pământeni, precum şi de însuşi Dumnezeu, însă, mai târziu, încep confruntările cu vicisitudinile vieţii, ce se află în boală, în sărăcie, în deprimare socială, pentru ca mai apoi să i se întoarcă totul datorită înţelepciunii sale. Dreptul Iov trăieşte în plină condiţie umană. Cele două forţe antagonice care „se înfruntă în viaţa sa, binele şi răul, îşi dispută posibilităţile de manifestare cu o intensitate maximă, dar câmpul lor de acţiune rămâne unul exterior” 76. Acum se cunosc cu adevărat cei care i-au fost prieteni. El este părăsit în aceste momente „de cei care nu l-au iubit niciodată, ci numai au avut beneficii de pe urma lui sau care stăteau sub lumina numelui său. Cauza răului ce s-a abătut asupra lui Iov nu este aceea de a fi încălcat prescripţiile de ordin moral, dar, ca duh al dezordinii, ce se cheamă bineînţeles că răul nu poate accepta ordinea. Dreptul Iov nu mai încearcă să-şi explice logica şi mecanismul cauzalităţii procesului nefericirii sale, ci el încearcă să exprime constant starea sa de spirit. Domnul Însuşi este amestecat în aceste explicaţii, pentru că Iov Îl întreabă: „Dacă am greşit, ce Ţi-am făcut Ţie, Păzitorule de oameni? De ce m-ai luat ţintă pentru săgeţile tale şi de ce Ţi-am ajuns povară? (Iov 10, 20). În mintea lui Iov, firescul şi nefirescul se confruntă „într-o dialectică a relativităţii, căutătoare de sublim”77. 73 Cuviosul Nichita Stithatul, Cele 300 de capete despre făptuire, despre fire si despre constiinţă, in Filocalia..., Volomul VI, p. 261 74 Sfântul Isaac Sirul, op. cit., p. 236. 75 Petre Semen, op. cit., p. 219. 76 Nicolae Morar, sentimentul culpei – paralelă întreOedip şi dreptul Iov, în revista „Alarul Banatului”, an 4 (43), nr. 1-3, 1993, p. 20. 77 Ibidem, p. 21. 22 Iov nu are sentimentul culpabilităţii, judecata lui nu poate fi clintită de nicio forţă, nici interioară dar mai ales exterioară. Problema sentimentului culpei se mişcă între două forme de exprimare a spiritului: una organizată prin dreptul Iov şi cealaltă adâncită în străfundurile întunecate ale spiritului uman, aflat în căutarea unei ordini, care să-i dea bietului muritor măsura tuturor lucrurilor78. Iov nu este nici complet lipsit de emoţie, pentru a nu-L dispreţui pe Dumnezeu prin lipsa de sensibilitate, dar nici nu cedează emoţiei, ca să nu cadă în păcat printr-o întristare excesivă. El împlineşte cel două porunci ale iubirii – iubirea faţă de aproapele şi iubirea faţă de Dumnezeu – plângându-şi copiii şi rugându-se în mijlocul lacrimilor79. Nu este suferinţă omenească ce nu poate dobândi mângâiere şi uşurare, prin nevoinţele lui Iov. Toate suferinţele ce sunt pe lume nu-l clatină pe Iov, acesta dovedind tărie în faţa lor80. Primind încuvinţarea divină de a-l pune la încercare pe dreptul Iov, Satan intervine brutal în viaţa sa cauzându-i nefericire şi multă suferinţă. Suferinţa lui Iov creşte conţinuu odată cu veştile primite de la slugile sale. Pe rând, boii şi asinele au fost prădate, oile au fost arse şi mistuite, cămilele au ajuns sub stăpânirea caldeilor, iar casa în care petreceau fii şi ficele sale a fost dărâmată de un vânt puternic toţi rămânând fără viaţă (Iov 1, 14-19). Pe când beau şi mâncau în casa fratelui lor mai mare, s-a pornit un vânt puternic dinspre deşert, a distrus casa şi i-a omorât pe toţi. Lovit de lepră81, Iov este nevoit să părăsească domiciliul său şi statutul dodândit de-a lungul timpului, şi să se refugieze la marginea cetăţii în condiţii derizorii. Iată că dintr-odată, a pierdut totul: şi bogăţia, şi copiii, şi sănătatea. De la fericire a căzut în nefericire şi de la slavă, la prigoană. Este adus brusc de la starea deplinei fericiri la starea sărăciei extreme82. Lui Iov – după ce din om foarte bogat a sărăcit într-o singură zi – toţi cei zece copii i-au murit în acelaşi timp83. Cu toate că suferinţele sale sunt atât fizice cât şi sufleteşti, el necunoscând discuţia dintre Dumnezeu şi Satan, Iov nu se revoltă, nu huleşte, ci suportă totul cu 78 79 Ibidem, p. 23. Septuaginta 4, tom II, Iov. Înţelepciunea lui Solomon. Înţelepciunea lui Iisus sirah. Psalmii lui Solomon, Bucureşti/Iaşi, 2007, p. 36. 80 Sf. Ioan Gură de Aur, Despre mărginita putere a diavolului, III, trad. D. Fecioru, E.I.B. M. B.O.R., Bucureşti, 2002, p. 4. 81 D. Abrudan, op. cit. p. 8. 82 Sf. Ioan Gură de Aur, Despre mărginita putere a diavolului, III, p. 8. 83 Ibidem. 23 răbdare: „Atunci Iov s-a sculat şi-a sfâşiat veşmântul, s-a ras în cap şi, căzând la pământ s-a închinat”(Iov 1, 20). Este răspunsul lui la toate necazurile, căci s-a închinat lui Dumnezeu răbdând pe cele rele aşa cum le primise cu bucurie şi pe cele bune. Sfâşierea veşmintelor nu este un gest de înfrângere, ci unul de victorie84, căci Iov rămâne un înţelept şi în suferinţă, cunoscând că, numai prin răbdare poate să rămâne neclintit în credinţa lui faţă de Dumnezeu. Prin sfâşierea veşmintelor el arată că resimte durerea încercării, însă prin închinare, el nu se ridică împotriva Celui care l-a lovit85. „El împlineşte cele două porunci ale iubirii, cea faţă de aproapele, prin plângerea copiilor, şi iubirea faţă de Dumnezeu prin închinare”86. În mijlocul dramei sale Iov nu cârteşte, nu murmură, nu se revoltă, nu se lasă înfrânt. Credinţa lui rămâne neclintită, căci suferinţa nu-i întunecă raţiunea, iar virtutea răbdării îi dă puterea să exclame: „Gol am ieşit din pântecele mamei mele şi gol mă voi întoarce în pământ!”(Iov 1, 21). Pacea şi liniştea îi vin de la Dumnezeu care nu îl lasă pe cel drept în necazul său: „Către Domnul am strigat şi m-a auzit din muntele cel sfânt al Lui” (Psalm 19,7). Iov rabdă tot răul fiind pe deplin încredinţat în pronia divină având inima plină de încredere că tot ce se întâmplă în viaţa lui vine de la Dumnezeu şi că nimic nu este fără voia şi ştirea Părintelui ceresc 87: „Domnul a dat, Domnul a luat; fie numele Domnului binecuvântat!”. În urma unei duble provocări i se permite Satanei să se atingă de carnea lui şi a lovit pe Iov cu lepră din tălpile picioarelor până în creştetul capului. În faţa acestei noi încercări el este cuprins de o spaimă imensă şi consideră că ar fi fost mai bine pentru el să nu se fi născut sau să fi murit la naştere 88 totuşiIov îşi păstrează credinţa şi stăpânirea de sine. 1.5. CONVORBIREA LUI IOV CU PRIETENII Iov este neschimbat faţă de Dumnezeu, deşi trece succesiv prin trei stări total deosebite: în vreme de inegalabilă bunăstare, de sărăcie extremă şi de nemăsurată 84 85 Ioan S. Usca şi Ioan Traia, op. cit., p. 27. Ibidem. 86 Septuaginta 4, tom II, Iov. Înţelepciunea lui Solomon. Înţelepciunea lui Iisus Sirah. Psalmii lui Solomon, vol coordonat de Cristian Bădiliţă, Francisca Băltăceanu, Monica Broşteanu, în colaborare cu pr. Ioan-Florin Florescu, Ed. Polirom, Bucureşti/Iaşi, 2007, p. 36. 87 Sorin Cosma, Cateheze, vol. I, Ed. Banatica, Caransebeş, p. 67. 88 Maurice Cocagnac, Simbolurile biblice, Lexic teologic, Ed. Humanitas, p. 346. 24 suferinţă personală. Credinţa lui se ridică mai presus de cea obişnuită, către speranţa eternă. Deşi nădejdea lui nu este clar explicată, Iov nu ajunge să fie complet deznădăjduit în perioada cea mai grea a vieţii sale cauzată de suferinţă 89. Numai că, se constată pe parcursul relatării, dilema în care se afla dreptul Iov deoarece nu putea pricepe pedeapsa nedreaptă şi crudă pe care o primise. „voi spune către Domnul: nu mă osândi; lămureşte-mă să ştiu pentru ce te cerţi cu mine!”(Iov 10, 2), „iar dacă mă nimiceşti, de ce m-au mai făcut mâinile Tale?” (10, 8). Cel în suferinţă vrea neapărat explicaţii, vrea lămuriri, vrea justificări plauzibile din partea celui careîl supune la încercări90. Răbdarea lui Iov este pusă la mare încercare de cei trei prieteni ai săi, care, aflând de nenorocirea abătută asupra sa, vin să-l îmbărbăteze. Ei sunt mânaţi de compasiune şi vin să împărtăşească durerea lui. Elifaz din Teman, Bildad din Suah şi Ţofar din Naamah nu l-au mai recunoscut pe Iov, deoarece lepra avansase şi durerile erau foarte mari, încât acesta stătea pe o grămadă de gunoi din afara oraşului şi se scărpina cu un ciob (Iov 2, 8). O astfel de privelişte îi determină pe cei trei prieteni să nu vorbească timp de şapte zile91. Problematica întregii discuţii constă în faptul că nici Iov şi nici prietenii lui nu cunoşteau motivul acestor nenorociri petrecute într-un timp atât de scurt. Însă cei trei prieteni consideră că suferinţa este o pedeapsă pentru păcat92. Aceeaşi neînţelegere o întâlnim şi la Iov, care doreşte o explicaţie ce o va primi la sfârşitul suferinţei sale, atunci când îşi primeste plata răbdării sale de la Dumnezeu. Părându-i-se că dreptatea divină întârzie să apară, încercările depăşind puterile sale, el blesteamă ziua în care s-a născut şi se întreabă de ce nu a murit când se afla în sânul maicii sale (Iov 3, 11) 93. Şi totuşi, Iov nu se întoarce împotriva lui Dumnezeu pe care nu îl blesteamă ci, aşa cum am văzut, a avut puterea să-L binecuvinteze. Această aparentă răzvrătire faţă de faptul că s-a născut pentru a trăi o astfel de suferinţă este una firească pentru un om ajuns într-o astfel de stare. El reuşeşte totuşi să rămână puternic având înţelepciunea să-şi înăbuşe pornirile, selectându-le. Pe unele le încurajează, pe altele, cu răbdare, le alungă de la sine şi nu făptuieşte decât în conformitate cu raţiunea sa împletită sufletului. 89 Samuel J. Schultz, Samuel J. Schultz, Călătorie prin Vechiul Testament, Ed. Cartea Creştină, Oradea 2001, p. 351. 90 P. Semen, Aşteptând mântuirea, op. cit. , p. 334. 91 V. Prelipcean,..., op. cit., p. 296. 92 Alfred Kuen, 66 în una, O mică enciclopedie biblică, Ed. Casa Literaturii creştine, 1997, p. 70. 93 D. Abrudan, op. cit. p. 8. 25 Omul credincios nu trebuie să se îndoiască de bunătatea lui Dumnezeu şi nu trebuie să protesteze împotriva încercărilor divine, care au rolul de a-l îndrepta pe cel păcătos94. Dumnezeu nu ar denatura dreptatea şi nu ar respinge un om fără pată, însă prin bunătatea sa el îi ridică pe cei smeriţi, îi scapă pe cei apăsaţi, îi apără pe cei slabi (Iov 5, 8-16). Elifaz consideră că omul în suferinţă trebuie să-şi primească cu supunere încercările fără să dispreţuiască certarea lui, căci Dumezeu va avea grijă de viitorul lui şi nu va fi lipsit de iertare95. Bildad insistă asupra dreptăţii lui Dumnezeu, care nu-l poate pedepsi pe un nevinovat deoarece „nu dispreţuieşte pe cel desăvârşit şi nu ia de mână pe răufăcători”(Iov 8,20). Dumnezeu este atotputernic şi acţionează conform voinţei Sale fără să dea nimănui socoteală. Neavând un mediator care să intervină sau să-i explice cauza suferinţei, Iov apelează direct la Cel ce l-a creat 96. Dezgustat de o stare de nesuportat, Iov consideră moartea ca pe o alinare, dar el nu dezarmează în dorinţa lui de a afla cauza suferinţelor sale. Ţofar este cel mai intransigent dintre toţi şi consideră că dacă Dumnezeu ar vrea să-i vorbească lui Iov i-ar spune că l-a tratat chiar cu indulgenţă 97. Confruntaţi cu protestele nevinovăţiei lui Iov, cei trei prieteni îl acuză chiar de revoltă împotriva lui Dumnezeu, considerând că o astfel de abordare ar spori suferinţa sa. O altă explicaţie a suferinţei are ca argumentare educarea omului. Elifaz evocă această explicaţie considerând că „fericit este omul pe care Dumnezeu îl mustră!” (Iov 5,17), iar Elihu susţine că suferinţa este calea prin care Dumnezeu îl îndreaptă pe om şi doreşte „să-l ferească de mândrie, ca să-i ferească sufletul de prăpastie şi viaţa lui de calea mormântului” (Iov 33, 17-18). Atunci când suferinţa şi-a făcut lucrarea ei salutară, Dumnezeu intervine pentru a o curma98. Iov nu înţelege cum se pot împăca teoriile susţinute de prietenii săi cu experienţa lui. La început, după ce a pierdut totul, îi mai rămăsese certitudinea dragostei lui Dumnezeu şi dreptatea providenţei Sale (Iov 2,10), dar, încetul cu încetul, el pierde încrederea unei juste judecăţi din partea Creatorului. Iov cedează tentaţiei de a crede că Dumnezeu nu-l mai iubeşte, din moment ce l-a făcut pe el, un om neprihănit, ţinta săgeţilor Sale (Iov 10, 13-17). El nu se putea baza pe dreptatea 94 95 V. Prelipcean, op. cit., p. 297. Ibidem. 96 Samuel J. Schultz, op. cit., p. 352. 97 Alfred Kuen, op. cit., p. 74. 98 Ibidem. 26 sa, deoarece ştia că omul nu poate fi fără de prihană înaintea lui Dumnezeu şi ar rămâne fără răspuns înaintea întrebărilor Sale (Iov 9, 2-3). Conştient de dreapta înţelepciune a lui Dumnezeu, Iov nu înţelege totuşi pornirea mâniei Sale asupra lui. Constată starea sa jalnică, dar nu recunoaşte că aceasta ar fi rezultatul păcătoşeniei sale ascunse. Chiar dacă în această viaţă nu se va dovedi nevinovăţia sa, el are speranţa nestrămutată că în ziua de apoi, la înviere, adevărul va ieşi la lumină99. Cei trei prieteni susţin cu tărie că suferinţa este pedeapsa pentru păcat, acuzând fără intenţii rele, căci în opinia lor, pocăinţa este singurul mijloc prin care şiar putea asigura vindecarea. Ei doresc din toată inima să-l ajute să scape de suferinţă. Dar în realitate, ei îşi apără propriile convingeri, pentru că, dacă Iov este nevinovat, aşa cum pretinde, tot sistemul lor de valori se prăbuşeşte lăsându-i fără argumentaţie. Dacă asemenea suferinţe îl por lovi pe cel drept, ce suport ar mai avea pedeapsa păcătosului pentru păcatele sale? De aceea, prin acuzaţiile lor ei doresc să-l determine pe Iov să facă o mărturisire de vinovăţie, care ar salva sistemul lor teologic şi le-ar conferi liniştea corectitudinii acuzaţiilor lor100. Atunci Iov a început să vorbească şi a zis: „Câtă vreme veţi întrista voi sufletul meu şi mă veţi zdrobi cu cuvântările voastre? Iată a zecea oară de când mă batjocoriţi. Nu vă este ruşine că vă purtaţi aşa? Chiar dacă ar fi adevărat că am păcătuit, greşeala mea este pe capul meu. Iar dacă voi vă faceţi tari şi mari împotriva mea şi-mi scoateţi ochii cu ticăloşia mea, Să ştii că Dumnezeu este Cel ce mă urmăreşte şi că El m-a învăluit cu laţul Său (Iov 19, 1-6)… Milă fie-vă de mine, aveţi milă de mine, o, voi, prietenii mei, căci mâna lui Dumnezeu m-a lovit! De ce mă prigoniţi cu urgia lui Dumnezeu şi nu vă mai săturaţi de carnea mea? Cît aş vrea ca vorbele mele să fie scrise, cât aş vrea să fie săpate pe aramă. Să fie săpate pe veci, cu un condei de fier şi de plumb, într-o stâncă!” (Iov 19, 22-25). Răbdarea lui Iov ajunge aproape de limită căci, în loc să-i uşureze suferinţele, prietenii săi i-au pricinuit altele, fiind prizonierii sistemului lor determinist; păcatul duce la suferinţă, deci suferinţa include existenţa păcatului101. Iov deschide calea spre înţelegerea răbdării căci din discuţiile ce vor urma se arată starea sufletescă a personajului nostru care, pe de o parte consideră că dreptatea divină întârzie să apară, depăşind putrile lui, iar pe de altă parte rămâne covins că dreptatea lui 99 D. Abrudan, op. cit., p. 10. Alfred Kuen, op. cit., p. 74. 101 Ibidem. 100 27 Dumnezeu nu va întârzia să apară. Astfel ajunge să blesteme ziua în care s-a născut şi să se întreabe de ce n-a murit când se afla în pântecele maicii sale, ceea ce, indirect, este un reproş la adresa lui Dumnezeu, care l-a făcut să vină pe lume102, dar în acelaşi timp este convins de puterea şi înţelepciunea lui Dumnezeu care nu au limite103. Liniştea lui Iov din zilele sale de prosperitate a fost deranjată de nesiguranţa vieţii. Astfel, el ajunge foarte aproape de punctul în care ar fi dorit Satana să-l aducă, adică să-L blesteme pe Creatorul său. Bolile încearcă pe om, câteodată la cererea diavolului, care doreşte ca dreptul să sufere pentru a se hrăni cu durerea lui; dar Dumnezeu alege pe cel puternic în virtute şi răbdător care sfarmă trufia celui rău, aşa cum se întâmplă cu Iov104; era plin de răni şi de viermi din cap până în picioare. În mijlocul acestor nenorociri de nesuportat doar Iov a fost acela care a avut puterea să le îndure pe toate la un loc şi fără să aibă nici cel mai mic sprijin din partea celorlalţi; Iov nu a avut pe nimeni alături. Dimpotrivă, a trebuit să rabde şi acuzele prietenilor săi, nerecunoştinţa celor cărora le făcuse bine, mânia şi deznădejdea femeii sale şi batjocura semenilor săi105. Odată ce a pierdut componentele fericirii, Iov a pierdut şi dimensiunile măsurabile în lume şi anume acelea de a şti, a putea, a trebui şi a face ceea ce doreşte. În concepţia celor trei prieteni, singura şansă de salvare a lui ar fi întoarcerea la Dumnezeu, smerenia şi îndepărtarea nedreptăţii din cortul său (Iov 32, 23)106. Iov nu a înţeles de ce a permis Dumnezeu acele lucruri în viaţa sa, însă el ştie că Dumnezeu este bun şi prin urmare a continuat să creadă în El. În locul blestemului dorit de Satana, el Îl binecuvântează pe Dumnezeu: „Domnul a dat, Domnul a luat, fie numele Domnului binecuvântat!” „Chiar dacă mă omoară, eu tot în El voi spera” (Iov, 13, 15). Fiind iubitor de dreptate, omul confirmă în el chipul lui Dumnezeu, de aceea, în vederea păstrarii acestui dar dumnezeiesc, Creatorul i-a dat puterea de a discerne binele şi răul şi de a cunoaşte toate limitele vieţii umane107. 102 103 Ibidem. D. Abrudan, op. cit. p. 11. 104 Sf. Vasile cel Mare, Regulile mari, Scrieri II, trad. I. Ivan, în colecț ia Părinț i și Scriitori Bisericești, volumul 18, Editura Institutului Biblic si de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1989, 55, 4, p. 216. 105 Ibidem. 106 D. Abrudan, op. cit., p. 10. 107 Emilian Corniţescu şi Nicolae Popescu, op. cit., p. 119. 28 Cea de-a doua încercare a lui Iov este şi mai dureroasă decât prima, de aceea şi soţia lui vorbeşte „fără minte”. Diavolul a silit pe soţia lui Iov ca, prin cuvinte de ocară să-l deznădăjduiască şi să-l îndemne spre cuvânt de hulă împotriva lui Dumnezeu, zicându-i: „blesteamă pe Dumnezeu şi mori” (Iov, 2, 9). Dar urmarea dreptăţii înseamnă un act de fidelitate faţă de Dumnezeu, comportarea în spiritul legilor divine şi împlinirea faptelor bune. Iov, deşi nu cunoaşte motivul suferinţei sale, nu se leapădă de dreptatea divină, căci omul drept este şi temător de Dumnezeu108. Elifaz din Teman, Ţofar din Naamah şi Bildad din Suah au o reacţie normală în faţa suferinţei umane, deoarece faptul că nu au vorbit şapte zile arată starea de neînţeles în care se afla Iov. Timp de şapte zile, ei sunt alături de el fără să spună un cuvânt. Iov este cuprins de o spaimă imensă şi consideră că ar fi fost mai bine pentru el să nu se fi născut sau să fi murit la naştere 109. Ei sunt prieteni adevăraţi, dar nu sunt în poziţia de a-l mângâia pe Iov pentru că ei nu-L înţeleg pe Dumnzeu, nu-l înţeleg pe Iov şi nu se înţeleg nici pe ei înşişi. Ei se mulţumesc să clatine din cap, arătând în timpul celor şapte zile de jale că ştiu deja cauza pentru care Iov trecea printr-o astfel de încercare. Nu trebuie să credem că prietenii lui Iov nu l-au părăsit nici o clipă, în tot acest timp şi că nu i-au adresat un singur cuvânt. Sunt expresii hiperbolice, întâlnite în Biblie şi în general la scriitorii orientali”110. Iov nu doreşte dispariţia întregii lumi şi nici nu doreşte haosul primordial, el se referă numai la o zi şi o nopate precise, fiind singurele legate de destinul său, dorind ca în acea zi să se facă întuneric, deoarece nici nu voia şi nici nu putea să-L blesteme pe Dumnezeu şi de aceea dorea să dispară pentru totdeauna din istoria lumii. Toată violenţa omului lovit se canalizează spre originea ascunsă a vieţii sale. Iov îl respinge pe Dumnezeu; timp de o zi şi o noapte îi reproşează Stăpânului zilei şi al nopţii că a lăsat-o pe mama sa să conceapă un fiu care urma să sufere atât de mult111. Moartea pe care şi-o doreşte Iov nu este neantul absolut, el sperând să guste numai repaosul, preferând ca omul să treacă direct, calm şi destins, din sânul mamei la o moarte aproape maternă, aceasta însemnând pentru el sfârşitul suferinţelor112. 108 109 Ibidem. M. Cocagnac, op. cit., p. 346. 110 Abbes Glaire şi Vigouroux: “La Sainte Bible” Le livre de Job, Traduction approuve a Rome par une commission a Examen nomine par la Souveraine Pontife / Ancien Testament, tome III, Paris, 1919, p.11 111 Ibidem, p. 12. 112 Ibidem. 29 Iov aproape că nu mai putea suporta durerea sa stăpânită atât de mult şi izbucneşte cu vehemenţă: la început se plânge cu o elocinţă amară, iar apoi el ne dă motivul plângerii sale. Sunt scoase la iveală gândurile care pot tulbura inima omenească, atunci când suferinţele năvălesc copleşitoare, şi indică atitudinea omului aflat la limită, abandonat în mijlocul furtunilor neînţelese, dar devastatoare, care pot asalta pe oricine în orice moment113. „Iov nu este un stoic, un Titan sau un Prometeu revoltat, cum s-a pretins, este un om care suferă”114. Iov – pe parcursul întregii opere – rămâne puternic în nevinovăţia sa şi însufleţit de o încredere nezdruncinată în judecata lui Dumnezeu. După monologul lui Iov, cei trei prieteni se succed în acuzaţiile lor pe seama păcatului nemărturisit. Ei susţin şi apără aceeaşi teză, şi anume aceea „că nu eşti fericit datorită propriilor greşeli şi ca pedeapsă pentru păcatele tale”115. Dar Iov este hotărât să rabde până la capăt,: „chiar şi când El mă va omorî, eu voi nădăjdui într-Însul. El ştie bine ce a fost viaţa mea, dar mă pune la încercare, ca aurul în topitoare. Însă eu ştiu că Răscumpărătorul meu este viu şi în ziua cea de pe urmă va ridica din pulbere această piele a mea ce se destramă. Şi afară din trupul meu voi vedea pe Dumnezeu”. Momentele de slăbiciune sunt cauzate de boala necruţătoare, care-i slăbeşte rezistenţa nervoasă. Aceasta îl izolează şi îl transformă într-una din acele fiare singuratice care urlă în deşert sau printre dărâmături (Iov 30, 16-19; 27-31). Viaţa psihică a lui Iov este tulburată de boală. Ideea persecuţiei îl obsedează, îl încolţeşte; sunt folosite imagini din viaţa războinicilor pentru a sublinia această stare de spirit (Iov 6, 4)116. 113 114 Alfred Kuen, op. cit., p.76. Abbes Glaire şi Vigouroux, op. cit., p. 12. 115 Ibidem, p. 14. 116 M. Cocagnac op. cit., p. 347. 30 1.6. Elifaz, Bildad,Tofar Discuţiile lui Iov cu prietenii săi cuprind cea mai mare parte a cărţii, pentru că fiecare dintre ei se înscrie la cuvânt de câte ori cu excepţia lui Ţofar care vorbeşte numai de două ori. Ei păstrează până şi ordinea în care sunt primiţi de Iov. Elifaz, adevărat şeic patriarhal, grav, demn, mai calm şi mai judecat decât ceilalţi prieteni. El este numit primul de Iov, ia primul cuvântul, pentru că este mai în vârstă decât toţi şi poate pentru că este considerat a fi descedent al lui Theman, a cărui înţelepciune e celebră117. 117 Abbes Glaire şi Vigouroux, op. cit., p. 14. 31 Discursul lui Ţofar l-a surprins şi l-a întristat pe Iov care găseşte în el în locul unui consolator, un acuzator. În faţa morţii care se apropie de Iov, el nu le are altă speranţă afară de aceea că nu L-a renegat pe Dumnezeu118. Pentru un moment, Iov se întoarce spre cei trei prieteni ai săi, încercând asupra lor îndurarea pe care Dumnezeu se pare i-a refuzat-o: „... Aveţi milă de mine, o, voi, prietnii mei, căci mâna lui Dumnezeu m-a lovit!” (Iov, 19, 21). Răspunsul lui Iov vine promt şi el „arată că omul având trup muritor, nu poate sta totuşi neclintit în faţa valurilor învolburate ale vieţii. El este convins că pedeapsa de la Dumnezeu, venită pe neaşteptate, depăşeşte gravitatea faptelor săvârşite, simţindu-se fără vină”119. Iov nu cedează şi se întreabă la ce i-a folosit generozitatea pe care a avut-o pentru cei lipsiţi? „Fraţii mei s-au arătat înşelători ca un puhoi, ca albia puhoiaelor repezi” (Iov, 6, 15); „Cercetaţi din nou! Nu este nici o viclenie! Cercetaţi din nou! Dreptatea mea este mereu aici!” (Iov 6, 29). Iov se aşteaptă la milă şi mângâiere din partea prietenilor. El a căutat ajutor când i-a văzut venind, dar ei nu au fost mai mult decât un miraj în deşert (Iov 6,15). Elifaz nu înţelege problema (versetul 25). Iov este dispus să-şi mărturisească toate păcatele pe care le-a comis. De ce nu-i iartă Dumnezeu păcatul şi nu-l reabilitează? Acum apare în scenă Bildad, un alt prieten al lui Iov. Numele lui înseamnă „fiul stăpânirii de sine”, iar discursul lui se bazează în mod deosebit pe maximele înţelepţilor antici, apoi pe autoritatea prietenului său mai vârstnic, Elifaz. „Temperamentul său este mai violent decât al acestuia din urmă, are mai puţine argumente, dar mai multe invective, cu un limbaj mai puţin bogat fără tandreţe”120. În faţa măreţiei divine omul apare ca o fiinţă efemeră. Dumnezeu este prea departe de el ca să îl bage în seamă şi să stea să cântărească faptele sale. Pesimistul Bildad este desigur rezultatul suferinţei de care are parte”121. „Un om ... nu este considerat drept”. Pe baza acestui pasaj, protestanţii afirmă că nici un om nu are realmente dreptatea interioară în faţa lui Dumnezeu, dar poate fi considerat asemenea unui abuz sau înşelătorie pe care ei o fac din asta 122. Faptul că omul vorbeşte, chiar numai atunci când se declară nevinovat, îl învinovăţeşte, pentru că poate fi considerat lipsit de respect faţă de Stăpânul său. Iov 118 119 Ibidem. Dumitru Abrudan, op. cit., p. 9. 120 Abbes Glaire şi Vigouroux, op. cit., p. 24. 121 Dumitru Abrudan, op. cit., p. 9. 122 Abbes Glaire şi Vigouroux, op. cit., p. 27. 32 spune despre Dumnezeu că „îi tratează pe cei mai credincioşi prieteni ai săi cu o asprime care ar părea să dovedească că este indiferent faţă de cei care suferă. El face ca şi chirurgul care, într-o operaţie, continuă să taie şi să tranşeze carnea bolnavului, părând surd şi insensibil la strigătele sale”123. Faptul că Iov cere lămuriri lui Dumnezeu şi-L strigă fără încetare, este considerat de către cel de-al treilea interlocutor al său, Ţofar, îndrăzneală plină de făţărnicie. Ţofar este glasul legalismului. El spune că Dumnezeu este limitat de anumite legi şi că nu acţionează niciodată dincolo de circumferinţa propriilor legi. Ţofar este, probabil, cel mai bătrân din grup şi vorbeşte cu o fermitate dogmatică şi cu o sinceritate şi o asprime mai mari decât cele manifestate de Bildad. Ţofar îl acuză pe Iov că îşi acoperă păcatul cu cuvinte (Iov 11,2). Ba chiar îl acuză pe Iov că minte (Iov 11, 3). El îşi asumă poziţia cucernică de intim al lui Dumnezeu, în timp ce Iov este în afara acestui cerc şi nu ştie ce face Dumnezeu (Iov 11, 4-11). El îl îndeamnă pe Iov să se cureţe de păcatul lui, acel păcat pe care-l ascunde: „de ţi-a rămas în mână ceva fărădelege/ şi faci ca ea să fugă departe de la tine/ şi-n felul tău de viaţă ce-i strâmb să nu rămână (...)” El prezice o judecată completă şi finală asupra lui Iov dacă acesta nu-şi mărturiseşte păcatul secret. Ţofar este un tânăr cu o vorbire tăioasă, care răneşte mai ales în cel de-al doilea discurs al său; „este tipul spiritelor înguste şi cu prejudecăţi din epoca sa”124. Răspunsul lui Iov se poate rezuma astfel: „Dumnezeu nu este nedrept, dar îl pedepseşte sever pentru greşeli uşoare de care nici măcar nu-i conştient”125. Ţofar îl comabte cu „argumente puternice”, reproşându-i lui Iov îndrăzneala de a vorbi arogant la adresa înţelepciunii divine, care rămâne nepătruns şi insondabilă. El îl încurajează, aşa cum am mai spus, pe Iov să se căiască şi va fi consolat de Dumnezeu, altfel ca pieri. Dumnezeu nu ignoră lumea deşi transcende şi nu ignoră mai alest creaturile umane. Pe păcătoşi îi pedepseşte şi le ţine socoteală la faptele ce le săvârşesc, pe când pe cei care se pocăiesc îi primeşte la el şi-i apără de tot răul. Ţofar se aseamănă în vorbă cu cei doi antevorbitori ai săi. Ameninţările lui Ţofar îl rănesc pe inocentul credincios. 123 124 Ibidem, p. 29. Ibidem, p. 34. 125 Ibidem. 33 „Dar Iov, dârz şi drept în acelaşi timp îşi apără demnitatea în faţa prietenilor care-i cer să-şi recunoască păcatul drept cauză a calmităţilor abătute asupra lui. El nu neagă starea de păcat la intrarea în lume, dar nu recunoaşte o vinovăţie personală, care să merite pedepse atât de grave şi contestă dreptul prietenilor săi de a se constitui în apărători ai dreptăţii divine”126. Iov vrea să treacă acum de prietenii săi şi să facă apel direct la Dumnezeu (13, 3-4). El îi acuză pe cei trei că mint în legătură cu situaţia lui, nu îi sunt de nici un ajutor „doctori de nimic” (Iov 13, 3-4). Credinţa lui Iov rămâne neatinsă în ciuda atacurilor prietenilor săi care acum iau devenit străini (Iov 13, 15). Atitudinea lui Iov, consemnată în prolog, se schimbă pe măsură ce timpul trece, deoarece constatăm un dialog care ni-l înfăţişează pe acesta gata de confruntare, pregătit pentru protest127. Iov se întreabă pe sine şi pe Dumnezeu: „Dumnezeule, pentru ce mă loveşti, dacă la sufletul meu nu mă ştiu vinovat cu nimic”128. Este o reacţie normală dacă ţinem cont de starea în care se afla Iov. Nu avem o imagine a dreptului răsvrătit, ci o stare firească a omului ce doreşte lămuriri. Iov nu procedează asemenea psalmistului David, suspinând pentru a-şi uşura durerea „Că iată, întru fărădelegi am fost zămislit şi întru păcate m-a născut maica mea...(Psalmul 50, 6)”. Exemplu lui Iov, ca şi nevinovăţia lui, care este proclamată, îşi primesc înţelesul şi se destăinuie abia în Iisus Hristos, „nevinovatul care se jertfeşte pentru noi”129. Origen insistă şi spune că: „Hristos aşteaptă ca slava Lui să strălucească în totalitatea trupului Său. Dacă taina rămâne întreagă, este clar că numai iubirea poate sparge din nou dinăutru lumea infernală, dar pentru aceasta trebuie, urmând pe Hristos, să coborâm în infern”130. „Greutăţile, durerile, şi toate negurile şi toate întuneciunile cu care se luptă greu înţelepciunea lui Iov şi a prietenilor lui, se risipesc şi se topesc în aurora prea fericită a venirii Mântuitorului şi a definitivei lui învăţături”131. 126 127 Marcu Bănescu, op., cit., p. 89. G. W. Anderson, A critical Introduction to the Old Testament, London, W.C.2, 1959, p. 184. 128 Gala Galaction, Cartea lui Iov-câteva note introductive, Ed. Fundaţia pentru Literatură şi Artă “Regele Carol”, Bucureşti, 1935, p. 10; 129 Ibidem. 130 Paul Evdikimov, „Vârstele vieţii spirituale”, Editura Christiana, Bucureşti, 1993, p. 36. 131 Gala Galaction, op. cit., p. 1. 34 Ceea ce se deosebeşte în a doua discuţie de prima este faptul că în prima, prietenii lui Iov nu l-au atacat direct, ci ei au susţinut din răsputeri dreptatea lui Dumnezeu ca „Judecător al oamenilor”132, pe când în cea de-a doua, ei nu vor mai avea nici o reticenţă şi se vor demasca. Prin ultimul cuvânt al lui Iov, i-a pus pe prietenii săi în imposibilitatea de a-şi urma tactica primei discuţii. Se reia dialogul cu cei trei, intrând în scenă, în aceeaşi ordine. Elifaz îl acuză pe Iov că este propriul lui acuzator, deoarece cuvintele lui sunt nesăbuite (versetul 6). El se apără pe el şi pe ceilalţi doi prieteni, amintindu-i lui Iov avantajul maturităţii lor faţă de el. El afirmă un mare adevăr, dar care nu este aplicabil nici pentru Iov, nici pentru altă fiinţă omenească. Iov răspunde promt „Nu am păcătuit. Sunt înconjurat de oameni ironici şi ochiul meu trebuie să le vadă insultele”133. La auzul cuvintelor rostite de prietenul său, Bildad din Şuah îi atrage atenţia că viaţa nu s-a sfârşit încă: „Dacă eşti nevinovat şi fără pată atunci pe bună seamă Dumnezeu va veghea asupra ta şi va clădi la loc casa dreptăţii tale... Gura ta va fi plină încă odată de râsete şi buzele tale veselie” (Iov 8, 6-21). Iov îl aprobă pe Bildad, însă el tot se plânge că Dumnezeu „pare nepăsător faţă de dreptatea oamenilor şi nu acţionează potrivit faptelor lor”134. În a doua rundă de discuţii, Ţofar nu vine cu nimic nou. Se bazează pe vârsta sa înaintată şi apelează la acelaşi legalism. El insistă asupra faptului că Iov este o persoană rea din cauza legii care spune că cei răi trebuie să fie pedepsiţi (versetele 3-5). Ţofar intervine şi-l mustră pe Iov, spunându-i că judecata omului, atât de slab, nu este capabilă de a înţelege voia şi acţiunile lui Dumnezeu: „Nu putem noi măsura pe Dumnezeu cu măsurile noastre”135. Acest discurs al lui Ţofar este într-un fel ultimatul său, deoarece în discuţia a treia, el nu va mai lua cuvântul. Din discurs reiese un grad mai mare de violenţă comparativ cu primul său discurs. Iov este de acord cu faptul că cel rău va fi pedepsit, dar insistă asupra faptului că acest adevăr nu se aplică în cazul său. Acest fapt îl irită pe Ţofar care spune: 132 Petru Creţia, Cartea Iov, Eclesiastul, Cartea Iona. Cartea Ruth. Cântarea Cântărilor.Comentariu la Iov, Ed. Humanitas, Bucureşti, 1995, p. 34. 133 Abbes Glaire şi Vigouroux, op. cit., p. 50. 134 Anca Manolache, Cartea lui Iov- Povestirea unei realităţi, rev. “Altarul Banatului”, an IV (1993), nr. 13, p. 14. 135 Ibidem. 35 „Vinovatul piere, în ciuda puterii lui, el este despuiat de bunurile sale dobândite pe nedrept, în ciuda lăcomiei lui. O pedeaspă dreaptă îl loveşte pentru jafurile sale şi lăcomia sa, de aceea, el nu va scăpa”136. Prietenii lui încearcă să înţeleagă cu mintea intenţia lui Dumnezeu, de aceea şi Iov doreşte: „să cunoască motivaţia şi raporturile între evlavie şi nelegiuire, dacă efectele acestor poziţii nu sunt vizibile în viaţa omenească. Fireşte, toată puterea este în mâinile lui Dumnezeu, care a dat pământului capacitatea de a-şi susţine şi hrăni pământenii”137. El devine sarcastic în faţa cuvintelor lor tăioase şi-i roagă să-l lase în pace. El le spune: „Dacă aţi fi voi în locul meu şi eu aş putea scutura din cap către voi” (Iov 16, 4). Acum, Bildad îi răspunde într-un acces de mânie: „De ce te sfâşii cuprins de mânie?” (Iov 18,4). Dumnezeu, spune Iov, nu are nici un folos din purtarea omului, indiferent că-i bună sau rea şi deci, Dumnezeu nu poate fi acuzat de acţiuni egoiste. Deci, nu ne putem gândi că Dumnezeu pedepseşte temerea de El şi prin urmare, păcatele i-au adus această pedeapsă, el făcând fapte rele, dar pe care crezând, nu le-a văzut nimeni, dar Dumnezeu vede tot. „Astfel nu rămâne altceva de făcut decât să plece înaintea lui Dumnezeu şi cu umilinţă să primeacsă învăţătura ce i s-a dat, iar Dumnezeu îi va da iertare. Căci pe cel ce se smereşte, El ridică”138. Iov pare confruntat cu o dilemă socotind că, ori Dumnezeu îl tratează nedrept ori există o altă explicaţie care îi este necunoscută lui. În final, s-a plecat în faţa necunoscutului, care i s-a făcut cunoscut chiar prin intermediul necazurilor pe care le-a îndurat. Precum profeţii şi psalmiştii, Iov se simte profund frustrat de faptul că Dumnezeu nu se lasă în nici un fel interpelat de om, oricât ar vrea acesta din urmă 139. Asta nu înseamnă că Dumnezeu se ascunde, însă El nu se justifică. Omul poate fi ispitit cu aceeaşi greşită părere că Dumnezeu îşi întoarce faţa definitiv de la el, că nu-L interesează în nici un chip soarta lumii, unii ajungând chiar la opinia eronată şi pripită că Dumnezeu a lăsat totul la voia întâmplării în care fiecare se descurcă cum poate. 136 137 Abbes Glaire şi Vigouroux, op. cit., p. 57. Anca Manolache, op. cit., p. 15. 138 I. Popescu Mălăieşti, Scurte studii introductive în literature biblică a Vechiului Testament, în rev. “B.O.R.”, an XLII (1924), nr. 9, p. 516. 139 Alain Marchadour, Mort et vie dans la Biblie, în; Cahiers-Evangile, nr. 29, Les Editions du Cerf, Paris, 1979, p. 36. 36 Iov, readucându-i la tăcere pe cei trei prieteni, îl supără pe Elihu, fiul lui Baracheel din Buz140, tânărul care, cu exuberanţa tinereţii, consideră că nedreptatea lui Iov nu se limitează doar la faptele rele ce au atras mânia divină, ci mai ales la încăpăţânarea cu care el nu-şi recunoaşte propriile greşeli. Omul Elihu se vrea un personaj de excepţie, şi nici nu încape îndoială că ar fi, prin maniera în care ne este prezentat de autorul cărţii. Elihu este din Buz, acesta fiind un trib arab (Geneza 22, 21). Elihu a fost prezent la toate discuţiile şi arată un aspect ascuns al înţelepciunii divine, care ne arată oamenilor faptul că, deşi voile Sale nu sunt descoperite omului, Dumnezeu nu este străin de viaţa fiecăruia. Nu putem înţelege întotdeauna planurile lui Dumnezeu141. Elihu tăcuse până atunci, din cauză că era tânăr, deşi ar fi dorit să vorbească. Elihu poartă un nume israelit, comparativ cu cei trei prieteni, acest nume fiind atestat încă de pe vremea Judecătorilor şi a epocii regale. „Un întreg joc de etimologii religioase şi de aluzii genealogice tinde să supraevalueze pe Elihu şi să legitimeze supralicitarea căruia el se va deda: el îi învinge pe cei trei străini prin legăturile sale iudaice care îl desemnează ca pe un purtător de cuvânt autorizat al Dumnezeului Alianţei”142. Elihu caută mai mult să învingă decât să convingă, nu argumentează pentru al ajuta pe Iov, ci pentru a salva anumite principii ce erau contestate. Dacă Elihu îşi dă atâta osteneală, dacă el îşi extrage ştiinţa de atât de departe, este pentru a-i da dreptate Celui care l-a făcut pe el şi astfel considera că Dumnezeu nu poate rosti o argumentare decât în favoarea lui (Iov 36,2). Elihu nu face altceva să-L apere pe Dumnezeu împotriva omului, pe când Iov aşteaptă să fie apărat împotriva lui Dumnezeu. Acesta spune că: mâna Părintelui Ceresc ne cercetează şi ne încearcă uneori în chip pedagogic şi preventiv143. El are o argumentare bine aleasă şi vine să rezume munca pedagogică a lui Dumnezeu cu o îndrăzneală neaşteptată: „El îl salvează pe nefericit prin suferinţa sa şi îi deschide urechea prin suferinţă” (Iov 35, 14). Aici avem cea mai îndrăzneaţă formulă a teologiei biblice. 140 141 D. Abrudan, op. cit., p. 11. Iosif Ţon, op. cit., p. 175-176. 142 I. Popescu Mălăieşti, op. cit., p. 516. 143 Gala Galaction, op. cit., p. 8. 37 „Martor ocular al disputelor anterioare, atacut mereu până acum, acordând prioritate celor mai vârstnici, nu mai poate răbda: s-a aprins de mânie atât împotriva lui Iov cât şi celorlaţi trei”144. Elihu se referă în primul rând la Iov care se consideră întru totul fără de păcat: „Nici luna nici stelele nu pot fi socotite curate şi desăvârşit strălucitoare, în comparaţie cu slava lui Dumnezeu cea necuprinsă”145. Îl apostrofează, zicând: „Orice om care ar vorbi aşa n-ar avea dreptatea de partea lui, deoarece nu există om fără de păcat. Dreptatea lui Dumnezeu nu poate fi pusă la îndoială. El depăşeşte în măreţie toate creaturile... Dumnezeu voieşte întotdeauna binele oamenilor”146. Elihu pleacă de la unele afirmaţii hazardate date de Iov atunci când se referă la măreţia şi dreptatea lui Dumnezeu, în acelaşi timp el încearcă să-i găsească lui Iov cel puţin o urmă de vinovăţie, însă nu reuşeşte, Iov menţinându-se în inocenţa lui fără să rostească un cuvânt blasfemiator. El acordă o mare importanţă viselor, viziunilor nopţii (Iov 33,15), fiind considerate fisuri ale fiinţei umane, dar prin care Dumnezeu poate să insufle „groaza” şi poate birui orgoliul. Elihu apelează la „un înger interpret”, dar acest lucru maschează fiascolul oricărei înţelegeri umane „A-l trata pe om cu milă, a descoperii cu el „datoria sa” şi a stărui pentru el pe lângă Dumnezeu, toate acestea care constituie funcţia îngerului ar fi trebuit să fie şi grija lui Elihu”147. Aşa cum am mai spus, în capitolul XXXIII, Elihu vorbeşte despre o anumită corecţie divină prin intermediul durerii, manifestându-se dezgustul faţă de orice hrană terestră şi faţă de orice slăbire. „Desigur, această retribuţie, oricât de rigidă ar fi nu poate juca într-un mod total impersonal, pentru că ea rămâne subordonată justiţiei şi puterii lui Dumnezeu; şi Elihu arată foarte clar în cel de-al patrulea discurs al său, că fenomenele atmosferice nu acţionează pentru plăcerea sau chinul omului, fără o poruncă foarte precisă a creatorului”148. Elihu se crede îndreptăţit să vorbească despre dreptatea lui Dumnezeu, de aceea spune următoarele: „Dacă omul este drept, aceasta este în folosul său, iar dacă este păcătos, este în paguba sa. Domnul este judecătorul tuturor, al celor buni 144 145 Dumitru Abrudan, op. cit., p. 11. Ibidem. 146 Ibidem. 147 Jean Leveque, Job, le livre et le message dans Cahier Evangelie, Revue trimestrielle publice aux Editions du Cerf sous le directions du Service Biblique Evanglie et vie Paris, 1985, p. 46. 148 Ibidem, p. 47. 38 şi al celor răi. El este fără greşeală, în căutarea faptelor ştiute şi neştiute ale fiecăruia”149. „Ideea lui Elihu părea să spună că suferinţa este trimisă asupra oamenilor nu atât ca pedeapsă pentru păcat, ci mai degrabă, ca să împiedice ca să păcătuiască. Cu alte cuvinte, pedeapsa este corectivă şi nu punitivă”150. În capitolul XXXV, Elihu îl avertizează pe Iov să aştepte sfârşitul încercărilor sale pentru a le putea înţelege. Însă Elihu spune că Dumnezeu „nu lasă pe cel nelegiuit să propăşească şi celor nevinovaţi le face dreptate... Iar pe împăraţi îi pune în jilţuri împărăteşti şi-l aşează să domnească de-a pururi. Dar ei devin trufaşi”. În capitolul XXXVII, care constituie şi încheierea discursurilor oaspeţilor, Elihu aduce mărire dreptăţii şi slavei lui Dumnezeu căruia oamenii se închină cu evlavie”151. „Elihu a văzut bine că în Dumnezeu perfecţiunile se susţin şi se valorifică mutual, atotputernicia garantând dreptatea şi conştiinţa în sensul dreptului”152. Când credea şi Iov că va avea o bătrâneţe fericită, şi o moarte liniştită, acum, însă, a ajuns batjocura tuturor, iar cei mai jos râd şi îl necinstesc. Iov spune: „Sunt curat fără păcat..., dar Dumnezeu mă socoteşte ca duşmanul său”. Elihu nu admite această cugetare. El spune: „Dumnezeu este mai sus decât oamenii. El vorbeşte însă cu ei, în diferite chipuri, dar oamenii nu pricep şi nu ascultă de sfaturile sale. Durerea este unul dintre mijloacele sale de a-i aduce la pocăinţă şi a-i cruţa cu osebire de mândrie. Dacă omul înţelege, Dumnezeu îl miluieşte...”153. Aşa şi Iov să nu se îndărătnicească în împotriva lui. Să primească în jurul lui şi să înţeleagă grija Lui de lume. Dacă va ţine seama şi va înţelege aceasta, atunci „văzând aceasta şi pricepând cât de mare e Domnul, se va pleca înainte Lui şi va avea încredere în El, care-I mare în putere, mare în dreptate. Cu El să nu se împotrivească omul. Să se teamă de El, căci pe cei ce se încred în mintea lor, El nu vrea să-i vadă”154. „Grija onoarei lui Dumnezeu, care de la sine ar putea fi nobilă, se vede denaturată la Elihu prin faptul că el se adăposteşte în Dumnezeu pentru a-şi judeca 149 Dumitru Abrudan, op. cit., p. 12. Henry Halley, Iov- problema suferinţei. Meditaţii filosofico-poetice asupra căilor lui Dumnezeu, Ed. Door of hope, Oradea, 1995, p. 244. 151 Anca Manolache, op. cit., p.16. 152 Jean Leveque, op. cit., p. 47. 153 I. Popescu Mălăieşti, op. cit., p. 517. 154 Ibidem. 150 39 fratele, făcându-se aliatul Celui Puternic, pentru a-şi ascunde mai bine slăbiciunea proprie”155. Ne-ar fi plăcut ca Elihu să descrie îndelunga răbdare a lui Dumnezeu ca pe lucrarea educativă a unui Tată, şi de aceea în nici un loc el nu acordă suferinţei celui drept o valoare mântuitoare pentru ceilalţi oameni, asemenea versurilor din Isaia, capitolul LIII, reînoind incontestabil lectura dramei lui Iov. Elihu îmbogaţeşte afirmaţia despre transcendeţa lui Dumnezeu, care este la fel de activă în viaţa oamenilor dar şi în universul material. Dumnezeu este contestat, însă, Elihu încearcă să demonstreze că, datorită armoniei existente în lume, omul reuşeşte şi datorită interpelărilor făcute de Dumnezeu. Misterul pedagogiei divine este constituit pe baza acordului durabil al lui Dumnezeu asupra telogiei suferinţei. După părerea lui Elihu, Iov face parte dintre „intriganţii nedreptăţii”, „dar în ochii săi suferinţa trimisă oamenilor este înainte de toate o măsură educativă”156. Suferinţa este rânduită de Dumnezeu spre mântuire, spre ispitire, spre iertarea păcatelor şi spre creştere duhovnicească, numai dacă o primim cu mulţumire, ca din mâna lui Dumnezeu, precum spune proorocul David: „toiagul Tău şi varga Ta, acestea m-au mângâiat” (Psalm 22, 5). Deci toaigul şi varga suferinţei, pe cei buni şi credincioşi îi mângâie, îi sporeşte în fapte bune, îi curăţeşte de păcate şi-i învredniceşte de mai mare cunună şi răsplată în cer. Iar pentru cei răi, toiagul suferinţei este chemarea la pocăinţă, este pedeapsa peste pedeapsă, pentru ca oamenii să se apropie de Dumnezeu. Dumnezeu nu iubeşte „coborârea în groapă, ci, dimpotrivă, El îşi doreşte ca omul să urce şi să se convertească de nedreptatea sa. Mai mult însă, decât această carenţă de simpatie, ceea ce denaturează în mod fundamental pledoaria, este că Elihu, pune la plecare, ca un postulat, culpabilitatea lui Iov”. Misterul suferinţei va fi, orice s-ar întâmpla, redus la două ecuaţii tradiţionale: acţiunea bună egalează fericirea, deci nefericirea egalează vinovăţia”157. Autorul cărţii lui Iov este extraordinar „deoarece trece dincolo de pragul ceresc, aducându-L pe Însuşi Dumnezeu în prim plan, adresându-se lui Iov din dosul furtunilor şi al trăznetelor”158. 155 156 Jean Leveque, op. cit., p. 46. Ibidem, p. 48. 157 Ibidem, p. 46. 158 Gala Galaction, op. cit., p. 8. 40 După ce Elihu aduce mărire dreptăţii şi slavei lui Dumnezeu, „căruia oamenii I se închină cu evlavie”159 şi după ce îşi spune cu tărie părerea despre viaţă şi vina lui Iov, de după perdeaua de nori de unde a asistat până acum stăpânul tuturor se arată în faţa lui Iov şi în faţa celorlalţi prieteni. Asemănător cu apariţia lui Elihu, apare divinitatea „pe scena pământească”, pentru a-i răspunde lui Iov, „din sânul vijelie” (Iov, 38,1). Dumnezeu, Cel Atotputrnic, intervine şi îi vorbeşte lui Iov. Ieşind din „mutismul” Său la cererea lui Iov, înlătură acum două din reproşurile făcute de Iov, şi anume, „Tu eşti departe, tu rămâi indiferent”. Răspunsul lui Dumnezeu este mai întâi un eveniment pe care Iov îl va trăi şi care îl va conduce într-o nouă experienţă a prezenţei şi a activvităţii lui Dumnezeu. Răspunsul lui Dumnezeu poate fi considerat că a fost dat prin întâlnirea acordată, rearfirmând permanenţa dragostei Sale pentr Iov160. Aşa cum s-a înţeles şi prima dată în legătură cu tăcerea lui Dumnezeu, tot la fel de bine omul Iov se poate înşela şi de această dată privitor la apariţia Domnului, de aceea Dumnezeu intervine direct acum, adică printr-un discurs. Din acest moment, Dumnezeu se adresează direct robului său, Iov, interpelându-l pe acesta, însă nu direct, cu scopul de a nu-i da satisfacţie imediat. Oaspeţii de până acum sunt prezenţi şi ei, însă, Dumnezeu pur şi simplu îi ignoră, adresându-i-se direct lui Iov prin cuvintele: „Cine este cel ce pune pronia sub obraz, prin cuvinte fără înţelepciune?... Unde erai tu, când am întemeiat pământul?... Ţi sau arătat oare porţile morţii şi porţile umbrei le-ai văzut?” (Iov 38, 2-17). În momentul intervenţei lui Dumnezeu, discuţia celor „de jos” se încheie, iar Domnul poate completa învăţătura religioasă a eroilor poemului, a lui Iov, dar şi a noastră. Vocea vine direct din furtună, răspunzându-i lui Iov, „dar astfel ne aflăm îndată într-o altă lume. Dumnezeu vorbeşte despre Creaţie, despre viaţa întregii firi, despre alcătuirea universului. Domnul aminteşte şi de descoperirile şi de Minunile Sale mari. Dumnezeu este celălalt: măreţia, veşnicia, absolutul161. Furtuna se dezlănţuie în toată furia sa şi Dumnezeu vorbeşte din mijlocul vârtejurilor de vânt. El continuă să-i vorbească lui Iov prin intermediul creaţiei sale 159 160 Anca Manolache, op. cit., p. 16. Jean Leveque, op. cit., p. 49. 161 Fernand Comte, Marile figure ale Bibliei. Iov, om încercat de Dumnezeu. Cel drept supus suferinţei, traducere de Mihaela Voicu, Editura Humanitas, Bucureşti, 1995, p. 124. 41 (Iov, 40, 6). Domnul mânuieşte cu iscusinţă o ironie aproape sarcastică, cerându-i lui Iov lămuriri, propunându-i în acelaşi timp să intervină în alcătuirea lumii162. Iov nu-I poate răspunde decât atât: „Am vorbit fără să înţeleg... Mă pocăiesc...” (Iov 42, 3-6). Dumnezeu vorbeşte în continuare lui Iov, însă oscilează între blândeţe şi ironie, perindând prin faţa ochilor lui Iov şi chiar ai noştri evenimente şi oferind înţelegerea ce trebuie desprinsă privind creaturile lui Dumnezeu; dar cum şi sentimentele de forţă ce degajă această operă a lui Dumnezeu nu ar fi de ajuns, Domnul adaugă: „Poţi tu să prinzi leviatanul cu undiţa. Ori să-i legi limba cu o sfoară?... Îţi va face el rugăminţi şi-ţi va sopune el lucruri drăgălaşe?... Ridică-ţi numai mâna împotriva lui şi vei pomeni o asemenea luptă şi nu o vei mai începe niciodată!” (Iov 41, 1-8)163. Faptul că El nu răspunde lui Iov, nu înseamnă că l-ar respinge, sau că nu-L interesează subiectul. Ba, dimpotrivă, „Dumnezeu începe dialogul curăţind în prealabil climatul şi indicându-i lui Iov adevăratul său loc, iar dacă Iov nu reuşeşte săşi stabilească şi să descopere misterul planului lui Dumnezeu, el nu trebuie să învinuiască pe altcineva decât lipsa sa de ştiinţă, păzindu-se de întunecarea planului lui Dumnezeu”164. Stăpânul marelui infinit se dovedeşte capabil de cele mai delicate atenţii, cântărind norii înainte de a-i închina ca pe nişte burdufuri şi de teamă să nu inunde ţinutul. Chiar creaturile neînsufleţite nu scapă acestei Providenţe165. În capitolul XL, versetul 1, deja avem plasarea lui Iov făcută de Dumnezeu în faţa unei alternative destul de clară. El ori va trebui să-i răspundă Domnului, ori să cedeze. Iov trebuie să aleagă între condamnarea lui Dumnezeu: „Vei ruina Tu dreptul meu? Mă vei condamna Tu pentru ca tu să ai dreptate?”(Iov 40, 8). Omul nu trebuie să uite că nu are nici o putere şi nici capacitatea de a-şi face singur dreptate. Chiar dacă are dreptate, omul trebuie să apeleze la justiţia lui Dumnezeu. La îndemâna omului nu rămâne decât gloria deşartă, iar „a îmbrăca onoarea şi maiestatea lui Dumnezeu, presupunând că asta ar fi posibil, (versetul 10), 162 163 Ibidem. Anca Manolache, op. cit., p. 17. 164 Jean Leveque, op. cit., p. 52. 165 Ibidem, p. 53. 42 înseamnă din partea omului o tentativă de lesmajestate, iar Dumnezeu n-ar mai avea decât să se închine în faţa noului stăpân al istoriei”166. Asemenea lui Iov când inversa imaginile biblice pentru a-L determina pe Dumnezeu să iasă din starea de muţenie, aici este „extrapolată până la absurd revolta lui Iov pentru a-L aduce pe Acesta la tăcere, revelându-i disproporţia şi ridicolul îndrăznelii sale”167. În cele din urmă, Dumnezeu rosteşte o nouă cuvântare în care arată că omul nu trebuie niciodată să justifice pe sine, acuzându-L pe Dumnezeu, cu atât mai mult, cu cât omul este o fiinţă limitată, care nu poate stăpâni toate creaturile, unele depăşindu-l în putere168. Acest al doilea discurs al lui Dumnezeu cuprinde cele două descrieri ale celor două animale – hipopotamul şi crocodilul. „El, prin alegerea monştrilor disgraţioşi, face indirect o paralelă între tipul perfect al greutăţii şi al cruzimii, anunţând în acelaşi timp o supralicitare perceptibilă astfel: Iov este încredinţat că a întrecut măsura, iar revendicările sale sunt sortite eşecului”169. În capitolul XLI, Dumnezeu continuă să-l chestioneze pe Iov în legătură cu actele creaţiei Sale. Descoperim mărirea lui Dumnezeu care spune: „... Cine va îndrăzni să dea piept cu Mine? Cine M-a Îndatorat cu ceva, ca să fiu acum dator să-i dau înapoi? Tot ce se află sub ceruri este al Meu” (Iov 41, 10-11). Pentru Creator nu este decât un joc, ceea ce pentru Iov nici nu se poate gândi. Dumnezeu a aşezat pe om la locul său, dar noi ne întrebăm referitor la Iov: „Cum să-l aducem pe Iov mai eficace la priceperea biruinţelor sale”170. Spre finalul aceluiaşi capitol, Domnul explică cum trebuie să ne apropiem de El cu acea teamă care trebuie să depăşească cu mult uimirea provocată de puterea unor făpturi. Este folosită aceeaşi idee-argument-concluzie, care a fost folosită şi de Elihu: „Nu avem a cere socoteală cerului, căci tot ce avem datorăm deja la naştere Creatorului”171. 166 167 Ibidem, p. 55. Ibidem. 168 Dumitru Abrudan, op. cit., p. 12-13. 169 Jean Leveque, op. cit., p. 55. 170 Ibidem. 171 Ibidem, p. 17. 43 1.7. RĂBDAREA NECAZURILOR LA SFÂNTUL VASILE CEL MARE Sfântul Vasile în „Regulile” are multe poveţe pentru răbdarea necazurilor astfel, la întrebarea : „sufletul care s-a ticăloşit în multe păcate, cu cel fel de teamă şi cu ce fel de lacrimi trebuie să se despartă de păcate şi cu ce nădejde şi dispoziţie sufletească trebuie să se apropie de Dumnezeu”, Sfântul Vasile a răspuns: „ mai întâi trebuie să urască viaţa lui dezordonată de mai înainte şi însăşi amintirea ei să o deteste şi să-i repugne, căci Scriptura spune „nedreptatea am urât şi m-am scârbit, dar am iubit legea Ta (Psalmii 118, 163) „.apoi trebuie să înveţe teama de judecata şi pedeapsa veşnică, iar ca timp al lacrimilor să cunoască timpul pocăinţei, aşa cum a învăţat David in Psalmul 6, făcând cunoscută curăţirea păcatelor prin sângele lui Hristos întru mărirea milei şi a mulţumirii îndurărilor lui Dumnezeu 172, celui care a zis că: <<de vor fi păcatele voastre (negre ) ,cum e camâzul ca zăpada le voi albi ; şi de vor fi roşii ca purpura, ca lâna le voi albii” (Isaia 1,18). Atunci luând autoritatea si puterea de a bineplăcea lui Dumnezeu sufletul spune: „seara vine cu lacrimi , iar dimineaţa îi bucurie”, „ai prefăcut plânsul în bucurie, luat-a-i sacul de pe mine, şi nu m-ai încins cu veselie, ca să-ţi cânte ţie mărirea mea” (Psalmii 29,5 ,11, 12 ).Şi aşa 172 Sfântul Vasile cel Mare, op. cit. p. 116 44 apropiindu-se, cânta lui Dumnezeu grăind: <<înălţa-te-voi Doamnecă m-ai ridicat şi n-ai lăsat pe vrăşmaşii mei să se bucure împotriva mea” .(Psalmii 29, 1 ).În continuare, la întrebarea 11: Cum ajunge cineva să urască păcatele ,Sfântul Vasile răspunde : „Ura împotriva cauzelor se vor asemăna pe câtea se naşte din consecinţa neplăcută şi dureroasă a acestora173. Aşadar, dacă ai ceva se va încrediinţa cât de multe şi de mari rele produc păcatele, în mod automat şi din lăuntrul sufletului încearcă-mă făţă de acestea, aşa cum a arătat palmodul care a spus : „Am urât nedreptatea şi m-am scârbit “(Psalmii 118, 163) . Iar la întrebarea 12: Cum se va încrediinţa sufletul că Dumnezeu i-a iertat păcatele lui, Sfântul Vasile răspunde : „Dacă se va vedea pe sine în starea celui care a spus „Am urât şi m-am scârbit.”(Psalmii 118, 163 ) Căci Dumnezeu,care a trimis pe Unul-Înăscut , Fiul Său, pentru iertarea păcatelor noastre, anticipând iertase deja tuturor în măsura în care depindea de El .Dar fiindcă Sfântul David cântă milă judecată (Psalmii 100, 1) şi mărturiseşte că Dumnezeu este milostiv şi drept, este nevoie ca cele spuse de către Profeţi şi de către Apostoli să se întâmple la noi în privinţa locurilor pentru pocăinţă, pentru ca judecăţile dreptăţii lui Dumnezeu să se arate şi mila Lui să se împlinească spre iertarea păcatelor174. Sfântul Vasile compară rolul necazurilor cu acela al intervenţiei medicale întruun corp bolnav.După cum medicul e un binefăcător, deşi provoacă dureri trupeşti trupului, tot aşa şi Dumnezeu e bun, pentru că prin pedepse parţiale administrează tuturor credincioşilor mântuirea. După cum nu reproşăm nimic medicului, tot aşa se cuvine să nu reproşăm nimic lui Dumnezeu.(„Omilia Hexa emeron”).Proporţia răului în lume este până la un punct, expresia unui echilibru. În această viaţă nu toate păcatele sunt pedepsite, pentru că s-ar crede că nu s-a rezervat nimic pentru judecata finală.Şi iarăşi , dacă în această viaţă Dumnezeu n-ar pedepsi nici un păcat, s-ar crede că nu există providenţă175. Vorbind despre pedagogie răbdării necazurilor, Sfântul Vasile cel Mare, fiind în primul rând el împlinitor al răbdării prin excelenţă a acestora în toată viaţa sa, deoarece a fost unul din puţinii oameni care a întrecut cu fapta ceea ce a învăţat pe alţii, după cum spune Sfântul Grigorie de Nazianz176 , scrie în epistolele sale: În epistola 44, („Către un călugăr care a căzut”), Sfântul Vasile îl îndeamnă: 173 174 Ibidem, p. 117 Pr. Ioan C.Teşu, op. cit. p. 130 175 Ibidem. 176 Ibidem, p. 131 45 „Drept aceea, dacă ţi-a mai rămas vreo nădejde de mântuire, dacă te mai găndeşti cât de puţin la Dumnezeu, dacă te mai doreşti cât de cât după bunurile ce vor să vină, dacă mai păstrezi ceva din frica de pedepse care îi aşteaptă pe cei nepocăiţi, atunci întoarce-te din nou la viaţa de înfrânări, înalţă-ţi privirile spre cer, revino în sine-ţi, scutură-ţi amorţeala simţurilor, lasă-te de patimi, scutură-te de ameţeala care te-a cuprins , ridică-te împotriva celui ce te-a doborât. Adună-ţi toate puterile şi ridică-te de jos. Adu-ţi aminte de Păstorul cel bun, care te va însoţi şi te va ridica. Şi de te-ar ţine cel rău de amândouă mâinile sau chiar de te-ar prinde şi de urechi, tu saltă-te şi fugi din preajma celui ce te-a rănit.Adu-ţi aminte de ceea ce stă scris: <<au doar cel ce cade nu se mai scoală ?sau cel ce se abate nu se întoarce?”. Or, cel ce a fost bătut iată că poate fi îngrijit, cel atacat de fiare le poate îmblânzi, cel care mărturiseşte nu-i respins.Într-adevăr: „Domnul nu vrea moartea păcătosului, ci să se întoarcă şi să fie viu.” Către un alt călugăr care a căzut , Sfântul Vasile scrie: „O teamă îndoită a cuprins cutele cugetului meu din pricina simţămintelor pe care le nutrec faţă de tine. În primul rând mă copleşeşte o stare de scârbă lipsită de milă, care mă duce până la răutate; în al doilea rând, dimpotrivă, dacă aş vrea să privesc lucrurile mai cu milă, starea aceasta m-ar sili să mă schimb în chip nedrept până a mă arăta prea îngăduitor faţă de păcat.Aşa se face că pe când pregăteam să compun epistola aceasta am ajuns, pe de o parte, în urma unor anumite considerente, să-mi fac mai sprintenă mâna care-mi fusese amorţită până atunci; pe de alta parte , faţa care-mi era nedumerită în urma încurcăturii în care tu m-ai pus, n-am avut puterea s-o schimb deloc:atât de tare mă copleşeşte ruşinea, din pricina greşelii tale, încât trăsăturile gurii mi s-au slăbănogit dintr-o dată, iar buzele au început să tremure177.” Fiecărui fiu duhovnicesc îi aplică diferite poveţe.Şi tot acest har îl avea înainte de a fi episcop.Dar să vedem cu câtă măiestrie învaţă el să doboare necazurile ca episcop.Apoi îi dă soluţia: „Ş totuşi acum e posibilă o fugă.Şi câtă vreme e posibilă ,o descoperim din căderea noastră,şi să nu pierdem orice nădejde despre noi din clipa în care ştim cum să ne ferim de răutăţi.Iisus Hristos a venit în lume tocmai ca să mântuiască pe cei păcătoşi :<<Veniţi să ne închinăm şi să cădem în genunchi înaintea Lui şi să plângem înaintea Domnului (Ps.94,6)”. Căci când ne cheamă la întoarcere,cuvântul strigă,bubuie.O cale a mântuirii totuşi există dacă o dorim 178. 177 178 Pr.Prof. Dr. Dumitru Călugăr, Sfinţi şi părinţi ai Bisericii , Sibiu 1936, p. 27 Belea, N, op. cit., p. 145 46 Moartea şi-a înghiţit prada,pentru că ea a fost cea mai tare,dar,să ştii bine,Dumnezeu a şters toate lacrimile de pe faţa tuturor celor ce se pocăiesc.Domnul este credincios intru toate cuvintele Sale.El nu minte atunci când zice: „De vor fi păcatele voastre cum e carmâzul,ca zăpada le coi albi, şi de vor fi ca purpura,ca lâna albă le voi face (Isaia 1,18)”.Marele Doctor al sufletelor e gata să vindece şi răul tău.Cuvintele Lui ne-au spus-o gura Lui,izvor de dulceaţă şi de mântuire,atunci când a zis :”nu cei sănătoşi au nevoie de doctor,ci cei bolnavi ,că n-am venit să chem pe cei drepţi, ci pe cei păcătoşi la pocăinţă (Matei 9,12-13)”.Mântuitorul vrea să te curăţească de roua ta cea dureroasă şi să arate lumina după întuneric.Păstorul cel bun te caută,după ce a lăsat oile care nu se rătăciseră. Dacă tu te redai pe tine ţieţi,El nu va mai sta la îndoială şi acest Prieten al oamenilor nu se va da înapoi de a te lua pe umerii Lui,fericit că a găsit oaia cea pierdută. Tatăl stă şi aşteptă întoarcerea din rătăcire.Vino numai,iar pe când încă vei fii departe,El va alerga şi se va arunca pe grumajii tăi şi cu o strângere prietenească, va îmbrăţişa ceea ce căinţa curăţase deja! El va îmbrăca în haina dintâi un suflet care sa dezbrăcat de omul cel vechi şi de faptele lui,va pune un inel în mâinile care se spălaseră de sângele morţii şi va încălţa picioarele care se întorceau acum de pe calea cea rea de dragul chemării la Evanghelia păcii.Va înştiinţa pe ai Săi, îngeri şi oameni,că aceasta e ziua bucuriei şi veseliei,prăznuind în tot felul mântuirea ta.Căci zice:”Adevărat zic vouă:va fi multă bucurie pentru un păcătos care se întoarce (Luca 15,7)”.Iar dacă vreunul din cei care se cred în picioare se va plânge că te-a primit prea repede,acest bun Păstor va răspunde în locul tău şi va zice: „trebuie însă să ne bucurăm şi să ne veselim pentru că această fiică a mea moartă a fost şi a înviat,pierdută a fost şi s-a aflat.” (Luca 15,32)179 179 Gheorghe Aramă, Sfântul Vasile cel Mare în colindele religioase româneşti, în revista Teologice, Nr. 11/1959, p. 73 Studii 47 1.8. O PARALELĂ ÎNTRE NĂDEJDEA LUI IOV ŞI NĂDEJDEA CREŞTINĂ Prin nădejdea creştină, una dintre cele trei virtuţi teologice, Dumnezeu ne face să înţelegem ca El este alături de noi şi ne ajută să trecem peste necazuri cu condiţia să fim răbdători în aşteptarea ajutorului şi a celor făgăduite nouă. Dumnezeu ne-a creat din iubire, şi prin nădejde, El vrea să ne arătăm iubirea faţă de El şi prin aşteptare, sperând cu răbdare ajutorul sau cele făgăduite din partea Sa. Noi trebuie să fim convinşi că Domnul îşi va indeplini promisiunile făcute faţă de noi, dar trebuie să mai ştim că acestea se vor adeverii şi împlini doar când va crede El de cuviinţă. Deci, nădejdea creştină vrea să fie dorul arzător şi aşteptarea cu încredere a implinirii tuturor celor făgăduite de Dumnezeu tuturor acelora care cred în voia Sa.180 Omul ştie că Dumnezeu este de cuvănt şi se vor împlini toate cele făgăduite lui pentru că de-a lungul veacurilor Domnul şi-a respectat toate promisiunile făcute oamenilor. Prin nădejde se înţelege încredinţarea pe care cineva o are privitor la împliniri viitoare si satisfacţia pe care o va avea în urma acelei impliniri. Doar încrederea 180 Catehism, Editie a Episcopiei Ortodoxe Române Oradea cu Binecuvântarea Preasfinţitului Ioan Mihaltan, Episcop al Oradei, Oradea, 1996, p. 181 48 adevărată181 în împlinirea făgăduinţelor si mai ales in Făgăduitorul cel drept ne pot duce spre calea veşniciei. Nădejdea ca virtute teologică, este puterea care susţine pe om în întreaga lui activitate : ,,Toate lucrurile cele văzute, săvârşite în această lume, se fac cu speranţa împărtăşirii de rezultatul ostenelilor. Dacă cineva nu se bucură din plin de rezultatul ostenelilor sale, munca nu-i este de niciun folos. Agricultorul seamăna cu speranţa obţinerii roadelor (I Cor. 9,19), iar cel ce-şi ia sotie face acest lucru cu speranţa că va avea moştenitor. La fel se întamplă şi cu cel ce caută Împărăţia cerurilor, o face cu speranţa de a i se lumina ochii inimii : se leapădă de lucrurile lumeşti si stăruind în rugăciuni şi cereri, aşteaptă ca Domnul să vină, să i se arate şi să-l cureţe de păcatul care locuieşte in el.’’182 Nădejdea creştină izvorăşte din credinţa in tot ceea ce ne-a făgăduit Dumnezeu (Gal. 5,5). Credinţa ne asigură că Dumnezeu este neţărmuit de credincios, este puternic, este bun; şi avem nădejde că, prin harul Său şi prin jertfa Mântuitorului, vom primi de la El bunătăţile făgăduite. A doua dintre cele trei virtuţi, nădejdea, işi trage obârşia din credinţa, aşa cum copacul odrâsleşte din rădăcină. Credinţa adevereşte bunătăţile făgăduite şi putinţa de a le avea ; nădejdea însă ne face să le dorim şi să le aşteptăm. Credem deci că ,,Cel care a poruncit să nu minţim, cu mult mai mult El nu va minţi’’183, de aceea şi zice Sfântul Apostol Pavel : ,,Să ţinem mărturisirea nădejdii nesmintită ; pentru că credincios este Cel ce a făgăduit’’ (Evr. 10.23). În drumul anevoios spre asceză, omul tinzând spre unirea deplină cu Dumnzezeu va intâlni întotdeauna credinţa, nădejdea şi dragostea alături una de cealaltă : prin credinţă sufletul vede cu ochii minţii frumuseţile duhovniceşti, nădejdea înaripează şi ţine în veghe neîncetată spre dobândirea acestora, iar dragostea desăvârşeşte.184 181 Ibidem, ,,Nădejdea este o incredere adevărata in Dumnezeu, dată in inima omului prin insuflare si iluminare de la Dumnezeu, ca să nu deznădăjduiască vreodata de harul lui Dumnezeu, asta pentru iertarea păcatelor, căt şi pentru oricare cerere, când se cere un lucru bun, fie dintre lucrurile vremelnice, fie din cele veşnice.’’ CF. MĂRTURISIREA DE CREDINŢĂ A BISERICII ORTODOXE, p. II, intrebare I, traducere de Alexandru Elian, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Biserici Ortodoxe Române, Bucuresti, 1981, p. 109 182 Adrian Ghe. Paul, Viaţa, personalitatea şi învăţătura ascetico-mistică a Sfântului Macarie Egipteanul, Editura Mega Presa Universitară Clujeană, Cluj-Napoca, 2005, p. 374, CF. Omilia 14,1 (p. 149-150) 183 Învăţătura de credinţă ortodoxă, p.183 cf. Sf. Clement Romanul, Epistola I către Corinteni, cap. XXVII, p. 111,în Scrierile Părinţilor Apostolici, trad. note si indici de Pr. D. Fecioru, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1979, p. 60 184 Adrian Ghe. Paul, op. cit., p. 375 49 În tratatul său despre virtuţi, Toma le împarte, după schema devenită convenţională în virtuţi cardinale (inţelepciune, dreptate, cumpătare, curaj) şi în triada celor teologice. Dar ce se întâmplă atunci cu virtuţile cum ar fi răbdarea ? Toma citează Epistola Sfântului Iacov :,,Iar răbdarea să-şi aibă lucrul ei desăvârşit’’ (Iac. 1.4) şi se intreabă dacă răbdarea n-ar trebui să facă parte dintre virtuţile principale. Dar apoi îl citează pe Cicero împotriva lui Iacov şi argumentează că virtuţile cardinale le conţin de fapt pe toate celelalte. Dacă e într-adevăr aşa, atunci Aquinatul nu se referă, folosind numele latineşti ale virtuţilor cardinale, ba chiar acelaşi lucru pe care-l are în vedere Aristotel când întrebuinţează echivalenţele lor greceşti, fiindcă una sau mai multe dintre virtuţile cardinale trebuie să conţină atât răbdarea, cât şi o altă virtute biblică pe care Aquinatul o recunoaşte explicit, şi anume smerenia. Cu toate acestea, Aristotel menţionează într-un singur loc ceva similar cu smerenia, şi atunci e vorba de un viciu ; iar răbdarea nu apare nicăieri, e dispărută în negurile timpului.185 Nădejdea si grija coexistă în sufletul omului şi acest lucru nu este înţeles de către sufletul omului. Cel puţin se ştie că nădejdea religioasă, cea a fericirii din viaţa viitoare, e cu atât mai prezentă în suflet cu cât grija este mai absentă, dar aceasta se poate întampla şi invers, adică cu cât grija este mai mare cu atât nădejdea scade în valoare. Nădejdea şi grija se presupune că ar avea o singură rădăcină în fiinţa omului ,deoarece au acelaşi obiectiv : preocuparea de viitor. Când această rădăcină produce fructul nădejdii, fructul grijii nu mai creşte, dar când fructul grijii este mai crescut decât cel al nădejdii se creează şi se formează un fruct diform şi neplăcut numit deznădejde.186 De la grijă nu este decât un pas şi ajungi la frică; ea, frica nu face altceva decat să te arunce in braţele deznădejdii. Iar ca să scapi de această frică nu trebuie să ai nimic altceva decât dragoste187. Frica este acel sentiment care te duce la o mare suferinţă cu cât îi acorzi mai multă împortanţă. Ea iţi crează frământări interioare care vor da naştere unor suferinţe cu atât mai mari cu cât teama este mai mare. Insă se ştie că nu suferim totdeauna fără folos, pentru că în urma unei 185 186 Alasdair Macintyre, Tratat de morală , Editura Humanitas, Bucuresti, 1998, p. 187 Dumitru Staniloae, op. cit., p. 178 187 Noua Muceniţă Maria din Gatcina, Cum să biruim deprimarea, 153 de sfaturi practice din învăţăturile Sfinţilor Părinţi ,Tipărită cu Binecuvântarea Prea Sfântului Părinte Galaction, Episcopul Alexandriei si Teleormanului, Editura Sophia, Bucuresti, 2003, p.27, CF. Sf. Ioan Teologul care zice: ,,Nu este frică în dragoste, ci dragostea cea desăvârşită scoate frica afară, că frica pedeapsă are, iar cel ce se teme nu este desăvârşit in dragoste.’’ 50 suferinţe se anunţă o mai mare bucurie aşa cum după o furtună îngrozitoare parcă soarele apare mai strălucitor. In teologie ,suferinţa este considerată doar ca şi o încercare făcută de Dumnezeu asupra credinţei, nădejdii şi dragostei noastre, pregătind astfel inima noastră pentru ceea ce are încă să ne ofere188. Necazul apărut în vieţile noastre la o primă privire este de nedepăşit, imposibil de rezolvat şi greu de îndurat, dar se ştie că oricine care s-a lovit de un necaz la un moment dat l-a făcut mult mai puternic, nu neapărat că l-a călit în a depăşi şi alte obstacole viitoare ,ci îl face mai puternic pentru că leagă mai strâns pe om de Dumnezeu. O suferinţă, un necaz, o nenorocire n-ar trebui să ne ducă la mari deznădejdi ci dimpotrivă ar trebui să dezvolte o nădejde cât mai puternică şi de nestrămutat. Pesimismul, neîncrederea, lipsa de credinţă, nerăbdarea dacă nu sunt înfrânte şi stăpânite nu vor face altceva decât să te ducă la deznădejde, însă dacă priveşti necazul ca pe o bucurie nu vei ajunge să regreţi acest lucru ,pentru că nădejdea, speranţa, răbdarea şi gândul bun au dus tot timpul pe om în legătură mai puternică şi mai profundă cu Dumnezeu189. Un exemplu biblic foarte bun în acest caz este dreptul Iov, care la început avea de toate pentru a duce un trai de care alţii nu aveau parte, dar s-a întâmplat că Dumnezeu a vrut să-i pună la încercare credinţa şi i-a luat toate darurile pe care cândva i le-a oferit. În această relatare se observă cum Iov nu renunţă să creadă în Dumnezeu ,dar mai ales acesta nu deznădăjduieşte că va rămâne în această stare pe tot parcursul vieţii sale. Iov avea încredere în el şi mai ales avea foarte mare încredere în Cel ce i-a oferit şi i-a luat toate pe care le-a avut, el ştia că deşi suferă în acele momente va veni şi timpul când va fi iar în starea de dinainte. De admirat este faptul că, Iov nu a deznădăjduit, a privit acele suferinţe pe care le-a îndurat ca pe nişte daruri, care au sporit dragostea lui în Dumnezeu. Văzând că Iov este nestrămutat în credinţă, nădăjduind continuu şi iubindu-L fără încetare i-a dat răsplată dublă. La fel vor primi toţi cei care vor acţiona ca dreptul Iov, vor avea tot ce le trebuieşte atât în viaţa de pe pământ cât şi din cea pe care ne-a promis-o Mântuitorul Nostru. 188 Ibidem, p. 46 cf... Păr. Serafim Rose care zicea: ,,Când suferim se întâmplă ceva ce ajută inima să primească descoperirea lui Dumnezeu’’ 189 Ibidem, p. 50 cf.. Stareţa Arsenia (+1901) de la Mânăstirea Ust-Medveski a spus că: ,,Domnul ne trimite pe pământ necazuri cu multă mâhnire, iar necazurile ne smulg de pe pământ sau, mai bine zis, nu smulg din legarea nemăsurată faţă de cele pământeşti. Înseamnă că şi necazurile sunt un dar al lui Dumnezeu. Pentru ce să nu le primim cu aceeasi recunoştiinţă cu care primim bucuriile ?’’ 51 Se ştie că cel ce are nădejde în Dumnezeu rămâne neclintit în faţa oamenilor, răbdător şi liniştit în strâmtorări şi în necazuri, şi mai cu seamă în faţa morţii. Nădejdea creştină îndeamnă cu putere spre fapte bune şi spre virtuţi. ,,Nădejdea noastră este tot atât de neîndoielnică, zice Fericitul Augustin, ca şi o întâmplare petrecută în trecut.’’ Ea a întărit pe Sfinţii Mucenici în luptele cu prigonitorii lor păgâni, pentru că ,,nădejdea uşurează necazurile din această lume’’190. Cel care se încrede în sine sau în alte făpturi şi nu se va încrede în Dumnezeu nu are nădejde creştină, ci nădejdea lui este doar o simplă nădejde pământească. Cu toate că uriaşul Goliat se bizuia pe puterea lui, bătându-şi joc de israeliţi, a fost ucis de David, tinerelul mititel care se încrezuse doar în puterea lui Dumnezeu (I Regi 17,52). Numai cel cu nădejde în Dumnezeu poate izbuti în tot191. Cel care se aruncă în primejdie, nădăjduind că Dumnezeu o să-l scoată nevătămat, ajutându-l nu face altceva decăt să ispitească pe Dumnezeu. Acestui tip de om nu-i pasă de voia lui Dumnezeu, se aruncă în primejdie numai pentru semeţia de a înfrunta primejdia ; acest om nu poate beneficia de ajutorul lui Dumnezeu pentru că nu nădăjduieşte întru El.192 Rugăciunea stăruitoare este ,,securea deznădejdii’’ (Sfântul Ioan Scărarul) şi este solia nădejdii, trimisă să mijlocească la Dumnezeu fericirea veşnica –ţinta cea mai de pe urmă a nădejdii. Şi, după cum credinţa fără fapte bune este moartă (Iac. 2,26), aşa şi nădejdea fără rugăciune este amorţită. ,,Încă şi prin cuminecarea cu înfricoşatele şi prea curatele Taine, adică trupul şi sângele lui Hristos, prin care Domnul nostru rămâne în noi, nădejdea noastră se face puternică. Pentru că El spune : Cel ce mănânca trupul Meu şi bea sângele Meu rămâne întru Mine şi Eu întru el.’’193 ,,Dumnezeu, dacă vede că ai mult zel în căutarea Lui şi că îţi pui nădejdea neîncetat în El, numaidecât te învaţă şi-ţi dă rugăciunea cea adevărată, care este în El, iar, El se face totul pentru tine.’’194 190 Învăţătura de Credinţă Creştină Ortodoxă, p. 187, C.F. Sf. Ioan Gură de Aur, Omilia 14 la Romani, cap. 6, trad. cit. vol. X, p. 372 191 Dumitru Stăniloae, op. cit. p. 179 192 Ibidem, p. 188 193 Ibidem, p. 189, C.F. Mărturisirea ortodoxă…, Bucuresti, 1981, p. II răsp. La intreb., 2, p. 110. 194 Adrian Ghe. Paul, op. cit. p. 371 c.f. Omilia 31,4 p. 234 52 1.9.PENTRU CE ÎNGĂDUIE DUMNEZEU SUFERINŢA DREPTULUI SAU SENSUL SUFERINŢELOR ÎN VIAŢA OMULUI Sfânta Scriptură și Sfinții Părinți înfăţişează răbdarea ca cea mai mare virtute a omului aflat în suferinţă. Avva Ioan de Gaza spune unor fraţi bolnavi: "Stăruiţi în răbdare", şi le pune înainte spre îndemn câteva versete din Scriptură: Domnul Însuşi spune: "Prin răbdarea voastră veţi dobândi sufletele voastre" (Levitic. 21, 19). Şi urmându-L, Apostolul spune şi el: "aveţi nevoie de răbdare" (Evr. 10, 36); iar proorocul: "Aşteptând (cu răbdare) am aşteptat pe Domnul, şi S-a plecat spre mine" (Ps. 39, 1). Mai mult, Însuşi Domnul, Stăpânul nostru cel blând, spune: "cel ce va răbda până în sfârşit, acela se va mântui" (Mt. 10, 22). Avva Varsanufie îi spune şi el unui frate bolnav: "Să ne ţinem bine, să răbdăm, ca să fim ucenici ai Apostolului, care spune: "în suferinţă fiţi răbdători!". Iar în altă parte, acelaşi avva spune: "Fericit cel care poate îndura suferinţele prin virtute, căci se face părtaş al răbdării lui Iov". La Ilie Ecdicul aflăm îndemnul de a îndura cu răbdare suferinţele care vin asupra noastră, ca să dobândim folos duhovnicesc din ele şi, mai întâi de toate, să nu ne vătămăm 195. Sfântul Maxim Mărturisitorul spune că numai răbdarea îl face pe om să rămână "neclintit în necazurile cele fără de voie". Tot el zice că "în toate încercările fără voie, prin răbdarea şi îndurarea lor, chiar atunci când suferim cu trupul, ne putem păstra pacea sufletului, că să nu fim biruiţi sau doborâţi de lovituri". După el, prin "răbdarea suferinţelor" osândim păcatul din noi şi ne lepădăm de îndreptăţirea 195 Pr.Prof.St Alexe, Critica marei plăgi a cometei la Sfinţii Părinţi Capodocieni în MMS, Nr. 36/1960, pp. 433434 53 noastră; iar cel "care calcă cu puterea răbdării peste întâmplările aspre şi anevoie de străbătut ale ostenelilor a făcut line căile aspre, şi va vedea mântuirea lui Dumnezeu"196. Răbdarea, după cum arată Sfântul Maxim Mărturisitorul, ne fereşte de deznădejde, una dintre cele mai mari ispite la vreme de boală, când diavolii caută să ne insufle simţăminte necuvenite: mâhnire adâncă, tristeţe, akedie, învârtoşarea inimii şi revolta împotriva lui Dumnezeu. Biruirea acestor ispite prin răbdare este o mare virtute. "Este desăvârşit cel care războieşte ispitele fără voie cu tăria răbdării", scrie Sfântul Maxim Mărturisitorul197. Sfântul Isaac Sirul spune că prin răbdare au îndurat mucenicii "chinurile la care au fost supuşi". Răbdarea creştină cere hotărâre si osteneală din partea omului, însă nu se mărgineşte la puterile omeneşti, ca răbdarea stoicilor, ci, după cum arată Sfântul Isaac Sirul, "puterea ei vine din iubirea lui Hristos". Nădejdea în Dumnezeu este si ea un mare sprijin pentru cel aflat in suferinţă. Prin nădejde, el este încredinţat că suferinţele de aici sunt vremelnice şi că lor le urmează bucuria şi fericirea cea veşnică. Astfel, Sfântul Maxim Mărturisitorul îl indemnă pe un ucenic al său să-şi aţintească privirea la "lisus, începătorul si plinitorul mântuirii noastre (Evr. 12, 2) şi să îndurăm cu bărbăţie tot ce ni se întâmplă. Căci sfârşitul tuturor necazurilor este bucuria, al chinurilor, odihna, al necinstirilor, slava. Pe scurt, sfârşitul tuturor suferinţelor îndurate pentru virtute este unirea desăvârşită cu Dumnezeu şi fericirea veşnică, ce nu va avea sfârşit" 198. Pentru aceasta, el dă drept temei cuvântul Apostolului: "socotesc că pătimirile vremii de acum nu sunt vrednice de mărirea ce ni se va descoperi" (Rom. 8, 18). Şi încheie spunând: "în felul acesta, socotesc că omul poate face prilej de bucurie din suferinţa sa". Nu din durere vine bucuria, ci din credinţa tare că în împărăţia cerească plânsul şi durerea se vor stinge şi-n locul lor va răsări fericirea veşnică şi neapusă199. Nădejdea este într-adevăr bun reazem pentru suflet: prin nădejde ştie că necazul e trecător, prin nădejde vede bunătăţile făgăduite, prin nădejde se înalţă deasupra suferinţei şi se alipeşte de Dumnezeu, aşteptând de la El alinarea chinurilor sale. Părinţii îl îndeamnă pe cel aflat în suferinţă să alerge la rugăciune şi 196 197 Adrian Ghe. Paul, op. cit. p. 237 Ibidem. 198 Diac Vasile Axinia, Dispoziţii economice ale Sfântului Vasile cel Mare privind femeia creştină” GB 38/1979, p. 725. 199 Pr.Prof.St Alexe,op. cit., p. 239 54 să ceară ajutorul lui Dumnezeu, pe care Acesta nu va întârzia să-l dea, fie ridicând de la el suferinţa, fie întărindu-l ca s-o îndure. Prin rugăciune, omul se lasă cu totul în voia lui Dumnezeu, şi cere har, ca să biruiască ispitele care se ridică asupra lui. Prin rugăciune creştinul se îndreaptă spre Dumnezeu şi se uneşte cu El200. Iov se împotriveşte ispitelor lui Satana prin trei mari virtuţi: răbdare statornică în încercări, credinţa nezdruncinată şi nădejde neîndoită în Dumnezeu. De aceea, el nu numai că nu-L huleşte si nu-L învinuieşte pe Dumnezeu, dar, cu toate că nu-şi află nici o vină, nu-i pune nici o clipă la îndoială dreptatea şi se pleacă voii Lui. De aceea, pe drept cuvânt, Iov este socotit de Sfântul Ioan Gură de Aur vestitor al Evangheliei si al noii vieţi în Hristos şi pildă pentru orice creştin, iar Sfântul Grigorie de Nazianz îl vede drept chip al sfinţeniei la care îl urca pe om răbdarea suferinţei. Creştinul are aşadar puterea de a se ridica cu duhul deasupra suferinţei, rămânând neatins de ea. Sfântul Maxim Mărturisitorul vorbeste despre această tărie de a rămâne cu totul "neclătinat la vreme de necaz", de a păstra "pacea inimii" atunci când suferim cu trupul. "Prin răbdarea necazurilor să ne arătăm neschimbată alipirea noastră de Dumnezeu", spune el. "Rugăciunea lui Iisus", prin scurtime şi prin uşurinţa cu care poate fi rostită, le este de folos celor slăbi de suferinţă, ca să stăruie neîncetat în gândul la Dumnezeu. Cufundat în rugăciune, care-l pune în prezenţa lui Dumnezeu, omul uită de durere şi leapădă povara ei. Din rugăciune răsar răbdarea şi nădejdea şi iubirea de Dumnezeu. Iar prin iubirea Lui se alungă iubirea pătimaşă de sine, doritoare de plăcere, temătoare de durere şi izvorâtoare de patimi. Iubirea de Dumnezeu înalţă sufletul şi-l face liber, slobozindu-l din laţurile plăcerii şi durerii. Cu harul lui Hristos suntem feriţi de relele pe care le aduce suferinţa, o îndurăm si dobândim din ea folos duhovnicesc201. Acest har ne este dat ca putere care se adaugă părţii noastre de lucrare. Harul scoate la iveală, întăreste şi preschimbă în virtuţi strădania noastră de a fi răbdători, de a stărui în rugăciune, nădejde şi iubire de Dumnezeu. Şi în toate acestea, aşa cum ne îndeamnă Sfântul Maxim Mărturisitorul, să-I urmăm lui Hristos, "Care a suportat cu îndelungă răbdare pătimiri cumplite cum n-a mai răbdat nimeni, de la păcătoşi şi pentru noi păcătoşii". Căci, după cum spune Sfântul Grigorie de Nazianz, 200 Ibidem. Pr.Dr.Mircea Basarab „Sfânta Scriptură şi interpretarea ei în concepţia Sfântului Vasile cel Mare” , MB 29/1979/ p. 225. 201 55 "prin pătimile Sale, Hristos ne-a învăţat că se cuvine să răbdăm suferinţa, iar prin slava cu care s-a slăvit, ne-a făcut părtaşi slavei Sale"202. Cu toate că suferinţa ne poate aduce un oarecare folos duhovnicesc, ea nu trebuie niciodată căutată cu dinadinsul. Căutarea ei cu orice preţ, chiar in asceză, e primejdioasă si nefirească. De asemenea, faptul că suferinţa se poate face pricină de bunuri duhovniceşti nu înseamnă că ea nu trebuie înlăturată sau măcar alinată (de pildă, îngrijindu-ne când suntem bolnavi şi luând medicamente care calmează durerea), în această privinţă, avem cuvântul Fericitului Teodoret al Cirului, care nu se fereşte să spună că relele trupeşti trebuie alungate ca nişte vrăjmaşi primejdioşi203. Bunurile duhovniceşti pot fi de altfel dobândite în multe alte feluri; omul n-are neapărat nevoie de suferinţă ca să capete asemenea bunuri sau să sporească în virtuţi. Suferinţa trebuie primită şi îndurată doar atunci când nu poate fi înlăturată. Părinţii osândesc fuga de suferinţă provocată de frica de suferinţă, care duce la păcat şi patimi de ocară. Suferinţa hotărâtoare pentru viaţa duhovnicească este în acelaşi timp şi un mare neajuns204. Astfel, Sfântul Nichita Stithatul spune ca suferintele din vremea bolii "sunt vătămătoare celor ce-au sporit în virtuţi . Căci îi întrerup de la îndeletnicirea cu cele dumnezeieşti, le îngroapă prin dureri şi greutăţi partea înţelegătoare a sufletului, o tulbură cu norul descurajării şi usucă lacrimile umilinţei cu seceta durerilor". Suferinţa îi răpeşte omului din forţa fizică şi psihică, ce ar putea fi mai bine folosită, îi taie din puterile dăruite de Dumnezeu ca să se alipeasca de El şi să-I slujească. Lupta cu durerea îi iroseşte energia necesară la îndeplinirea poruncilor şi la slăvirea lui Dumnezeu, a Cărui cuvenită cinstire şi închinare n-o poate împlini deplin nici omul cel mai sănătos. După cum vedem din Evanghelii, dobândirea sănătătii este un lucru binecuvântat pentru că omul teafăr poate să-I slujească şi să-L slăvească pe Dumnezeu (Mt. 8, 15; Le. 5, 25-26), lucru despre care pomenesc şi rugăciunile de la taina maslului, din Biserica Ortodoxa205. Aşadar, suferinţa nu este ea însăşi izvor de bunătăţi duhovniceşti, ci doar un prilej de a le dobândi, la fel de bun ca oricare altul. Suferinţa în sine nu rodeşte nici un bine. A cugeta altfel înseamnă a tăgădui că Dumnezeu e Dătătorul a tot binele şi 202 203 Diac Vasile Axinia, op. cit. p. 72 Ibidem, p. 74 204 Arhim Gr. Băbuş „Regulele monahalele Sfântului Vasile cel Mare privitoare la cult şi rugăciune” în GB 17/1958, p. 446. 205 Ibidem. 56 că stă în puterea omului să dobândeasca aceste bunătăţi cu ajutorul harului. Prin felul în care o primeşte, omul hotătăşte dacă suferinţa îi va fi spre folos sau spre vătămare. Şi pentru că omul este cel care-i dă suferinţei un înţeles şi un rost, nu are nici o importanţă ce este ea în sine. Aşadar, suferinţa este cu adevărat o mare încercare, căci prin ea omul se poate mântui sau se poate pierde. Lucrul acesta ni-I arată limpede Cartea lui Iov şi e întărit adesea de Sfinţii Părinţi. Suferinţa este şi o mare ispită, căci poate să-I ducă pe om la rău. Însă, atunci când se face pricină de bine, ea este cale de mântuire206. Un mare rol în înaintarea omului spre chipul real al lui îl are răbdarea necazurilor. Aceasta îl întăreşte pe om cu adevărat în spiritul lui, în vreme ce căutarea de a se sustrage de sub ele îl moleşeşte spiritual. Prin răbdarea necazurilor omul arată că tăria lui nu-i vine de la alipirea de lume, ci de la Dumnezeu Cel atotputernic şi iubitor. Lumea alternează plăcerile ce le dă cu foarte multe necazuri, însăşi robia şi slăbiciunile în care-l coboară pe om patimile ca alipiri excesive la lume, arată incapacitatea ei de a-l îmbunătăţi de a face din el o fiinţă liberă. Omul este unit prin spiritul său în mod deosebit cu Dumnezeu Cel netrecător şi infinit în viaţa Lui, de aceea trebuie să cultive mai ales legătura cu El dezrobindu-se de lume şi devenind prin aceasta stăpânul ei cu adevărat207. Toate căutările de ocolire a necazurilor alegând viaţa comodă prin ceea ce i se oferă de către lume sunt împreunate cu egoismul care separă pe om de om, împiedicându-l prin aceasta în înaintarea spre Împărăţia Cerurilor care este Împărăţia iubirii între el şi Dumnezeu, între om şi semenii săi. De aceea ,Sfinţii Varsanufie şi Ioan socotesc că nu există alt drum spre Împărăţia Cerurilor decât suportarea cu răbdare a durerii, a necazurilor şi chiar săvârşirea oricărui bine ei o socotesc împreunată cu suportarea unui necaz, căci aceasta trezeşte invidii văzute şi nevăzute. În răbdarea necazurilor se manifestă o relativizare a legăturilor noastre cu cele ale lumii; prin ea se face iarăşi transparent sau simţit planul vieţii spirituale superioare caracterizată prin bunătate şi iubire în viaţa de veci. Acest simţ al relativităţii celor pământeşti care slăbeşte patimile noastre dă omului odihnă tot mai mare din partea grijilor pentru lucrurile şi influenţele lumii acesteia, de aceea ''odihna'' este o altă importantă stare duhovnicească accentuată insistent de cei doi bătrâni 208. 206 207 Ibidem, p. 448 Pr.Prof.Dumitru Belu „Activitatea omiletica a Sfântului Vasile cel Mare” MA 24/1974, p. 33. 208 Arhim Gr. Băbuş, op. cit. p. 449 57 Prin aceasta se arată că lumea e făcută nu pentru a ne robi spiritul, ci pentru a fi transfigurată prin spiritul nostru unit cu Dumnezeu ca să fie luată în stăpânire de spiritul nostru. Sfântul Varsanufie explică această odihnă arătând că ea se dobândeşte ca arvună încă în viaţa de aici prin răbdarea necazurilor produse de o prea mare lipire de lume, care ne ţin într-o agitaţie chinuitoare; înaintăm spre marea şi netrecătoarea odihnă a vieţii viitoare care nu este o încremenire, ci o bucurie netulburată, de iubirea în care vom vieţui în veşnicie209. Odihna veşnică la care ajung cei ce se întăresc de aici în răbdarea necazurilor are şi ea o linişte a conştiinţei de a nu fi făcut rău altora, sau de a fi obţinut iertarea pentru relele pricinuite altora.Taina suferinţei care înnobilează nu o pot înţelege decât cei subţiaţi prin experienţele duhovniceşti. ''Inima tare'' constă în a suporta necazurile şi a rămâne în iubire faţă de cel ce-ţi provoacă răul. ''Inima tare'' stă în stăruirea de a fi dulce cu cei ce te adapă cu paharul amărăciunii.Te descurajezi în necazuri ca un om trupesc ca şi când n-ai fi auzit că te aşteaptă necazuri cum i-a spus şi Duhul lui Pavel (Fapte 20,23) care-i mângâia pe cei ce erau cu el pe corabie îndemnându-i să fie cu voie bună210. Cine strigă în necaz împotriva altora strigă împotriva puterii arătată de Hristos pe cruce. Hristos şi-a arătat puterea răbdând şi neocărând pe nimeni. Aşteptând necazuri şi mai grele decât cele de faţă, le vei simţi pe acestea mai uşoare şi prin aceasta te vei simţi deasupra lor, deci şi odihnit. Libertatea şi odihna sunt nedespărţite, dar la această stare nu se ajunge căutând comoditatea căci şi aceasta ne robeşte leneviei făcându-ne totodată insensibili în sens egoist. Nu evitând necazurile ne umanizăm, ci răbdându-le; aceasta este în acelaşi timp adevărata mângâiere a Duhului sfânt care va mângâia duhul nostru - aceasta este adevărata odihnă211. Cel ce a răbdat până la sfârşit, arată că nu s-a lăsat copleşit de nici o greutate, acela a câştigat deplin lupta pentru libertate în care s-a unit cu Duhul Sfânt - Duhul libertăţii. Cel ce rabdă arderile cu fierul înroşit al necazurilor se va mântui. Să-l socoteşti pe cel ce te loveşte ca pe cel ce te mângâie şi pe cel ce te necinsteşte ca pe cel ce 209 Ibidem, p. 450 Pr.Prof Ar. Teodor Bodogae Din scrisorile Sfântului Vasile cel Mare către Sfântul Atanasie al Alexandriei, MO 31/1979, p. 70 211 Pr.Prof.Dumitru Belu, op. cit. p. 35 210 58 te slăveşte, pe cel ce te necăjeşte ca pe cel ce te odihneşte, iar pe cel ce te ocărăşte ca pe cel ce te cinsteşte212. Răbdarea necazurilor ne face părtaşi la patimile lui Hristos, iar aceasta ne pune- n comuniune cu El. Prin aceasta ne împărtăşim de puterea Lui de a ne ridica mai presus de noi înşine, mai presus nu numai de plăceri, ci şi de suferinţele care pot să aibă o mare putere asupra noastră. Mila pentru alţii ne eliberează şi de unele şi de altele. Hristos a pătimit pentru noi, dar nu ca să ne scutească pe noi de a mai face ceva, ci ca să înnobileze firea noastră. Punând în firea Lui omenească această putere ne-o comunică şi nouă. Altfel Hristos nu s-ar mai fi făcut începătorul unei vieţi noi a umanităţii. Cei din Occident au renunţat la orice efort de îmbunătăţire din puterea lui Hristos, aceasta ducându-i la o mare slăbănogire, indiferentism şi libertinaj. Răbdarea necazurilor este un ajutor de întărire a subiectului uman. Cine rabdă, stăruie sub greutăţi, nu fuge de ele nu dă loc slăbiciunii sau deznădejdii. Cel ce rabdă învaţă astfel stăpânirea de sine, cel ce stăruie răbdând - atinge treapta supremă a umanului de a fi subiect şi nu obiect purtat încolo şi încoace, fără voia lui. Împărăţia Cerurilor este o comuniune a subiectelor libere, nesupuse fără voia lor răului şi nerăbdării chinuitoare a subiectelor ce se bucură de comunicarea cu Tatăl, ca nişte fii ai Tatălui, supremul Subiect liber, devenind şi ei stăpâni pe ei înşişi asemenea Supremului Stăpân, nesupus nici unei forţe superioare Lui. În această împărăţie nu pot intra decât cei ce şi-au întărit libertatea prin răbdarea stăruitoare a necazurilor şi a supărărilor inevitabile ce le vin de la natura schimbătoare a lumii şi de la starea încă nedesăvârşită a semenilor. Pildă ne-a dat în această privinţă Însuşi Hristos, dar nu numai pildă ci şi putere punând în firea Lui omenească toată puterea stăpânirii nepătimitoare de Sine prin suportarea răbdătoare a pătimirii şi a morţii; deci aşa cum a întemeiat El Împărăţia Cerurilor pentru oameni sau Împărăţia sufletelor umane ridicate peste robia de sub stăpânirea patimilor interioare şi a stăpânirilor lumeşti exterioare213. Pentru ce vă tulburaţi pentru nişte nimicuri ca nişte începători nepricepuţi? De ce uiţi cuvântul: ''Lipsiţi, strâmtoraţi, rău chinuiţi''? (Evrei 11,37) Părinţii noştri şi-au 212 213 Ibidem Pr.Prof Dr Dumitru Călugăr „Actualitatea ideilor pedagogice in unele din lucrările Sfinţelor Trei Ierarhi” MA 19(1974) p. 57 59 ales necazurile lor, iar noi nu ne ruşinăm să căutăm orice fel de odihnă. Cât despre moartea ta, ţi-am spus şi ţi-o repet: nu vei mai zăbovi mult timp în trup214. Dumnezeu a primit mai mare slavă prin răbdarea de către Iov a încercărilor venite asupra lui, atât pentru că mărturia lui Dumnezeu pentru el s-a dovedit prin ea adevărată cât şi pentru că s-a arătat cât de tari sunt cei ce se încred în El215. Vezi, chiar fără să vrea trupul, dumnezeiescul Apostol îl duce robit cu voia sa? Cel ce are această voinţă bună a mântuirii, în orice lucru din cele trebuitoare lui amestecă puţin necaz. De pildă: am prilejul să dorm pe o saltea de lână, dar aleg să dorm pe una de paie şi aceasta numai pentru neputinţa trupului meu, ruşinându-mă că alţii dorm pe pământul gol, pe scândură şi îşi pun sub cap o pernă de ogrinji ca cel între sfinţi Arsenie şi mulţi alţii. Alţii încă şi-au pus sub capul lor mărăcini alegând mai mult chinuirea. Am apa folositoare la bucătărie aproape? Trebuie să aleg ca un iubitor de osteneală una mai îndepărtată ca să ostenesc trupul cu puţin necaz. Pot să mănânc pâine bună şi curată? Trebuie să aleg una proastă ca să mă chinuiesc puţin, aducându-mi în acelaşi timp de cei ce n-au gustat nimic copt mai ales de Stăpânul nostru Hristos, Care a gustat fierea şi oţetul pentru mine. Aceasta este voia după Dumnezeu, iar cea după trup caută odihna în toate cele dimpotrivă. Aceasta se întâmplă când zic: ''Închide repede uşa să nu mă tragă curentul şi să răcesc'', sau ''Vezi frate că ai afumat mâncarea şi nu pot s-o mănânc'' şi celelalte. Aceasta este voia cea rea; tai-o pe aceasta şi te vei mântui, iar de eşti biruit de ea, osândeşte-te pe tine şi dă dreptate aproapelui. Deci, dacă ''Împărăţia lui Dumnezeu este a celor ce se silesc'', dacă nu ne silim, cum ne vom mântui? Totdeauna să amestecăm în cele ale noastre puţină strâmtorare şi necaz de orice fel temându-ne de cele spuse: ''Ai luat cele bune în viaţa ta.'' (Luca 16,25) Nu este bine să ne odihnim întru nimic căci cel ce caută aceasta îşi trăieşte lui şi nu lui Dumnezeu, iar unul ca acesta nicicum nu-şi poate tăia voia sa216. Să nu te leneveşti deci, ci lucrează şi nu pregăti hrana care putrezeşte, ci pe cea care rămâne pentru viaţa veşnică şi o hrăneşte pe aceasta în Hristos Iisus Domnul nostru întru Care întăreşte-te pururea217. Moartea din generozitate înseamnă ieşirea din închisoarea egoismului. Moartea de pe urma păcatului înseamnă a te sărăci şi sufoca în strâmtorarea 214 215 Ibidem. Ibidem, p. 59 216 Ibidem. 217 Gheorghe Aramă, op. cit., p. 89 60 egoismului tău. Noi purtăm în sine moartea din egoism chiar din sămânţa părinţilor din care ne naştem, dar o putem preface în moarte din generozitate şi aceasta ne trece la viaţă. Ne naştem în orice caz ca să murim: să murim de bună voie a iubirii faţă de alţii sau de moartea din egoism218. Cât despre fratele cel împreună cu tine, suportă-l după puterea ta căci cel sănătos trebuie să-l suporte pe cel bolnav, până ce va face Dumnezeu ceea ce este de folos. Chinuieşte-ţi mult simţurile tale: vederea, auzul, gustul, mirosul, pipăitul şi vei înainta prin harul lui Hristos căci nu ajunge cineva martir fără chinuri. Omul probat este un om tare; el devine tare dacă rezistă ispitelor - acesta fiind sensul probării. Împărăţia Cerurilor este a oamenilor tari care prin probe au ajuns de neclătinat de ispitele plăcerii şi ale durerii; care nu se lasă luaţi în stăpânire de nimic, ci stăruie în comuniunea liberei iubiri de Dumnezeu219. Nu se poate scoate răul din fire fără încordarea ei. Păcatul, patima reprezintă o slăbiciune a firii. Nu suferinţa pur şi simplu o întăreşte şi o izbăveşte de rău, ci răbdarea ei ,care reprezintă o încordare ,o folosire a tuturor rezervelor de putere însoţită de cererea cu încredere a ajutorului lui Dumnezeu, care şi ea reprezintă o încordare a puterii. Şi înfrânarea de la plăcerile care ispitesc este o încordare, o răbdare a ispitei fără încovoierea care cedează, dar numele de răbdare se foloseşte mai propriu împotriva ispitei de a fugi ce durere, tendinţei de a ieşi de sub ea. Slava firii este starea care nu mai simte nici atracţia superficială spre plăcere, nici durerea trupului, când duhul a copleşit viaţa trupului 220. Dar de duh ţine şi voinţa. Fără a se exercita în efortul voinţei, în duhul nu poate deveni puternic ca să copleşească plăcerea şi durerea trupului. Acesta a fost rolul răbdării lui Hristos şi a crucii suportate de El. Firea Lui omenească trebuia să meargă până la supremul grad al răbdării care este răbdarea morţii pentru a se întări deplin. O cedare în ultimul moment ar fi fost o alunecare din tot ceea ce a dobândit prin ce a răbdat anterior. Trebuie să-ţi dai însuţi viaţa ca să o dobândeşti în suprema tărie a ei pe planul superior oricărei slăbiciuni. Aceasta nu exclude faptul că Hristos a suferit şi din compătimire cu noi sau ca să ne arate iubirea Sa. Propriu-zis acestea au stat la baza răbdării Lui prin care a învins slăbiciunile din firea noastră de pe urma păcatului, slăbiciunea care mergea prin 218 Cartea lui Iov, Ed. Anastasia, f.a. (1999?), 150 p. (versiune revizuită după Septuaginta, redactată şi comentată de Bartolomeu Valeriu Anania, sprijinit pe numeroase alte osteneli), p. 9 219 Ibidem. 220 Ioan Cornoiu „Serbea Sfinţilor Trei Ierarhi, patroni seminariilor , la Seminarul Central” BOR 30/1907,p. 1257 61 cedarea sub plăcere şi durere până la biruirea ei prin moarte221. Mulţi au plătit altora ca să fie înjuraţi pentru a învăţa răbdarea iar tu o înveţi fără nici o plată222. Sfinţii Varsanufie şi Ioan unesc răbdarea necazurilor cu mulţumirea. Prin ultima se întăreşte şi mai mult răbdarea şi se arată că fiind pentru Dumnezeu, dai slavă lui Dumnezeu nu numai pentru cele plăcute, văzând şi cele din urmă, văzând înţelepciunea şi iubirea pedagogică a lui Dumnezeu faţă de noi. Când din pricina unor boli trupeşti ce ni se întâmplă, ne scârbim de noi înşine, trebuie să ştim că sufletul nostru este încă rob poftelor trupului. De aceea ,doreşte el fericire pământească şi nu vrea să se despartă de bunătăţile vieţii, ci socoteşte un mare neajuns să nu se poată folosi, din pricina bolilor, de frumuseţile vieţii. Dar de va primi cu mulţumire supărările bolii, va cunoaşte că nu e departe de hotarele neprihănirii. Drept aceea, atunci şi moartea o aşteaptă cu bucurie, ca fiind mai degrabă pricină a vieţii adevărate223. Precum ceara, dacă nu e încălzită şi înmuiată multă vreme, nu poate primi pecetea întipărită în ea, aşa şi omul nu poate primi pecetea virtuţii lui Dumnezeu, dacă nu e cercat prin dureri şi neputinţe. De aceea, zice Domnul către dumnezeiescul Pavel: ''Îţi este de ajuns harul Meu. Căci puterea Mea în neputinţe se desăvârşeşte''. Dar însuşi Apostolul se laudă zicând: ''Cu mare plăcere, deci, mă voi lăuda întru neputinţele mele, ca să se sălăşluiască întru mine puterea lui Hristos''. Dar şi în Proverbe s-a scris: ''Pe care-l iubeşte Domnul, îl ceartă, şi bate pe tot fiul pe care-l primeşte''. Apostolul numeşte neputinţe năpustirile vrăjmaşilor crucii, care se întâmplau necontenit lui şi tuturor Sfinţilor, ca să nu se înalţe, cum însuşi zice, de bogăţia covârşitoare a descoperirii, păzind prin desele umiliri, cu evlavie, darul dumnezeiesc. Iar noi numim neputinţe gândurile rele şi slăbiciunile trupeşti224. Căci atunci trupurile Sfinţilor ce se nevoiau împotriva păcatului, fiind predate bătăilor aducătoare de moarte şi altor felurite chinuri, erau cu mult deasupra patimilor intrate în firea omenească prin păcat. Dar acum bisericile având pace multă din mila Domnului, trebuie să fie cercat trupul celor ce se nevoiesc pentru evlavie cu multe 221 222 Ibidem. Ioan Cornoiu, op. cit. p. 1259 223 Poezia Vechiului Testament. Cartea lui Iov, Psaltirea, Proverbele lui Solomon, Ecclesiastul, Cântarea Cântărilor, Plângerile lui Ieremia, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 2000, 536 p. (cu binecuvântarea PF Teoctist, Patriahul BOR, versiune revizuită după Septuaginta, redactată şi comentată de Bartolomeu Valeriu Anania, sprijinit pe numeroase alte osteneli), p. 239 224 Ibidem. 62 slăbiciuni, iar sufletul cu gânduri rele. Aceasta se întâmplă mai ales celor în care cunoştinţa lucrează întru multă simţire şi încredinţare, ca să fie feriţi de toată slava deşartă şi mândria, şi să poată primi, cum am zis, cu multă smerenie, pecetea frumuseţii dumnezeieşti, după Sfântul care zice: '' însemnatu-s-a peste noi lumina feţei Tale, Doamne''. Deci trebuie să răbdăm cu mulţumire voia Domnului. Căci în felul acesta ni se va socoti drept a doua mucenicie necontenita supărarea din partea bolilor şi lupta cu gândurile drăceşti. Căci cel ce zicea atunci sfinţilor mucenici prin acele căpetenii nelegiuite să se lepede de Hristos şi să dorească slava lumească spune şi acum neîncetat aceleaşi lucruri robilor lui Dumnezeu. Cel ce aducea atunci chinuri peste trupurile drepţilor şi ocăra cumplit pe cinstiţii dascăli prin cei ce slujeau socotinţelor sale diavoleşti, aduce şi acum felurite pătimiri mărturisitorilor evlaviei, împreună cu multe ocări şi umiliri, mai ales când aceştia ajută cu multă putere săracilor ce suferă pentru slava Domnului. De aceea, trebuie să ne împlinim mucenicia conştiinţei noastre cu multă hotărâre şi răbdare, înaintea lui Dumnezeu. Căci ''răbdând, zice, am aşteptat pe Domnul, şi a căutat spre mine''225. Bolile provin câteodată şi la cererea celui rău, când Stăpânul cel iubitor de oameni pune la luptă ca un împotrivitor al acestuia pe un mare luptător şi dărâmă trufia lui prin răbdarea la cea mai înaltă treaptă a servilor Săi, ceea ce ştim că s-a întâmplat în cazul lui Iov226. Una dintre numeroasele relatări biblice care ilustrează răbdarea lui Dumnezeu este cea legată de atitudinea Sa faţă de cetatea Ninive. Profetul Iona a recunoscut răbdarea lui Dumnezeu: „Ah! Doamne, nu este aceasta tocmai ce ziceam eu când eram încă în ţara mea? Tocmai lucrul acesta voiam să-l înlătur fugind la Tars. Căci ştiam că eşti un Dumnezeu milos şi plin de îndurare, îndelung răbdător şi bogat în bunătate, şi că Te căieşti de rău!” (Iona4,2).Dezvoltarea răbdării este adesea dificilă. În acest sens, ne este de mare ajutor să contemplăm răbdarea pe care o are Dumnezeu cu noi. Atunci când vom înţelege că egoismul şi egocentrismul sunt o piedică majoră în calea creşterii spirituale, vom căuta harul lui Dumnezeu pentru a deveni maturi din punct de vedere spiritual227. De ce moartea faţă de noi înşine este atât de importantă şi în acest caz?În acelaşi timp, dacă putem să fim răbdători cu cei din cămin, pe care îi avem 225 226 Pr. prof. dr. Dumitru Abrudan, Cartea Iov şi valoarea ei antropologică, in revista MB 12/1984, p. 10 Ibidem. 227 Prot. dr. Marcu Bănescu, , Funcţia metaforei în Predica de pe munte , in revista MB 12/1985, p. 15. 63 întotdeauna în faţa noastră, atunci probabil că vom fi răbdători şi cu alţii.În Galateni 5,16-26, apostolul Pavel prezintă viaţa creştinului ca o luptă între firea pământească şi lucrarea Duhului Sfânt. După ce îi avertizează să renunţe la faptele firii pământeşti, apostolul îi îndeamnă pe creştini să trăiască astfel, încât să dea pe faţă „roada Duhului”. Aducerea de roade este o parte esenţială a experienţei mântuirii şi a creşterii spirituale228. Predicarea şi explicarea Evangheliei reprezintă unul dintre domeniile în care este cel mai dificil să dăm dovadă de răbdare. Majoritatea dintre noi suntem foarte nerăbdători cu oamenii care nu cunosc adevărul sau care nu par să-i acorde prea multă importanţă. Dar, într-o lume plină de învăţături false şi de prejudecăţi împotriva adevărului, noi trebuie să fim îndelung răbdători, atunci când încercăm să-i conducem pe oameni la Hristos. Este foarte uşor să dăm din cap nemulţumiţi şi să spunem: „Cum de nu înţeleg? Doar adevărul este atât de clar 229.”Adevărul este întotdeauna clar pentru cel care nu îl priveşte prin nişte ochelari înceţoşaţi de învăţături false, de tradiţie, de moştenirea din familie şi aşa mai departe. Noi trebuie să avem răbdare atunci când încercăm să deschidem mintea oamenilor şi să îndepărtăm tentaculele prejudecăţilor şi ale învăţăturilor false, care îi ţin legaţi în eroare şi în tradiţie. Există vreun punct în care răbdarea noastră poate fi îndreptăţită să ajungă la capăt, atunci când avem de-a face cu oamenii, în diferite situaţii dificile? Depinde de ce înseamnă lucrul acesta. Noi putem ajunge la concluzia că am suportat suficient o anumită situaţie şi că trebuie să îi punem capăt. Dar aceasta nu presupune că, în acest proces, avem dreptul să fim acuzatori, lipsiţi de iubire sau aspri şi nemiloşi. Poate că este timpul să trecem la acţiune, dar această acţiune trebuie să fie întotdeauna în armonie cu principiile bunătăţii, dragostei şi purtării de grijă230. 228 229 Econ. Victor Gervescu, , „Cartea lui Iov”, MMS 4/1930, pp. 107 - 110 Prot. dr. Marcu Bănescu, op. cit. p. 16 230 Mangâru, B., „Cartea lui Iov”, BOR 8/1911, p. 936 64 1.10. MÂINILE TALE M-AU FĂCUT ŞI M-AU ZIDIT ŞI APOI TU MĂ NIMICEŞTI ÎN ÎNTREGIME” (IOV 10, 8). Sinaxarul ortodox din data de 6 mai aduce în atenţia creştinilor personalitatea lui Iov, un personaj controversat care a rămas celebru până astăzi prin suferinţele pe care le-a îndurat. Istoria vieţii lui Iov, prezentată în Vechiul Testament, este un adevărat manual al suferinţei.. Biblia ne lasă să înţelegem că din cauza unui pariu al lui Dumnezeu cu Satan, acest om foarte bogat (fusese dăruit de Dumnezeu cu mulţi copii şi cu multă avere) este dat în mâna diavolului care, în afară de a-l omorî, are voie să îi facă orice. De aceea, într-un timp foarte scurt, Iov pierde totul şi se îmbolnăveşte de lepră şi, conform mentalităţii timpului, este nevoit să părăsească cetatea în care locuia şi să stea la marginea oraşului, unde se depozitau gunoaiele231. În acele momente de grea suferinţă soţia îi propune să Îl blesteme pe Dumnezeu şi să moară, dar el refuză şi rosteşte nemuritoarele cuvinte: „Gol am ieşit din pântecele mamei mele şi gol mă voi întoarce în pământ. Domnul a dat, Domnul a luat; fie numele Domnului Binecuvântat!” (Iov 1: 21). În timpul încercării prin care trecea, Iov Îl interoghează pe Dumnezeu în legătură cu suferinţa lui, însă fără a cârti. După ce Dumnezeu îşi motivează gestul îi răsplăteşte statornicia dublându-i averea pe care o avea înaintea marii încercări. Apoi, lui Iov i se nasc alţi şapte fii şi alte trei fiice şi, în continuare, i se dăruieşte o viaţă îndelungată de o sută patruzeci de ani şi şansă să îşi vadă urmaşii până la a patra generaţie232. Iov şi-a dat seama că nimeni din lume nu poate pune la îndoială dragostea lui Dumnezeu faţă de noi233. Niciodată, dar niciodată, Dumnezeu nu ne va da o suferinţă mai mare decât cea pe care o putem suporta ,iar dacă ni se pare că suferinţa noastră este mai mare decât a altora sau mai îndelungată să ne gândim şi la cât de fericiţi am fost. Oare, nu a fost şi bucuria noastră mai mare decât a celorlalţi? La fel, când ni 231 232 Isvoranu Alexandru, Vechiul Testament în preocuparea teologilor români, Craiova, 2006, p. 25 Arhim Gr. Băbuş, op. cit., p. 449 233 Ibidem. 65 se pare că suferim, dacă nu ne aducem aminte de Jertfa de pe Cruce a Fiului lui Dumnezeu, măcar să ne gândim că, indiferent cât de mare ne este durerea, se vor găsi întotdeauna alţi semeni de-ai noştri care să sufere şi mai mult234. În ciuda celor spuse până acum, suferinţa nu poate fi explicată în totalitatea ei prin logica noastră. Aceasta se întâmplă întrucât este imposibil să pătrundem planul lui Dumnezeu (Is. 55: 7-8) şi, în al doilea rând, pentru că există trăiri pe care cuvintele nu le pot exprima. Mai mult decât atât, este foarte greu să îi ceri celui care este într-un mare necaz să perceapă suferinţa ca pe un alt mod de manifestare a iubirii lui Dumnezeu şi de aceea, în loc de concluzii vă propun ca subiect de meditaţie următoarea parabolă: „Se spune că după moarte un om virtuos a ajuns în rai şi i-a cerut lui Dumnezeu să îi arate viaţa pe care a trăit-o. Atunci Dumnezeu l-a dus pe o plajă şi i-a arătat două urme de paşi în nisip şi i-a spus: „Aceasta este viaţa ta, iar cele două urme de paşi sunt ale Mele şi ale tale”. Omul a observat că, din când în când, în loc de două urme de paşi era doar una singură şi L-a întrebat pe Dumnezeu ce reprezintă acest lucru. Dumnezeu i-a răspuns: „Sunt momentele din viaţa ta în care ai fost în mari încercări!” iar atunci omul revoltat i-a reproşat lui Dumnezeu: „Deci, când am avut cel mai mult nevoie de Tine m-ai lăsat singur!”. Dar Dumnezeu a zâmbit şi i-a spus: „Momentele în care ai suferit sunt marcate cu o singură urmă de paşi pentru că atunci te-am luat în braţe”. La acest răspuns ,omul şia plecat ochii ruşinat”. Dumnezeu, iubirea absolută, l-a creat pe om şi a stabilit o relaţie în care să domine acest sentiment de fericire şi mulţumire235. Dacă în prima carte a Sfintei Scripturi Moise scrie „Şi a zis Dumnezeu „Să facem om după chipul şi asemănarea noastră” (Fc. 1, 26), în cartea Iov întâlnim versetul: „ Mâinile Tale m-au făcut şi m-au zidit şi apoi Tu mă nimiceşti în întregime” (Iov 10, 8). 234 235 Morar, pr. prof. Nicolae, „Sentimentul culpei paralelă între Oedip şi dreptul Iov”, MB 13/1993, p. 20. Pr. Athanasie Negoiţă., Un Iov babilonean , in revista ST 58/1977, p. 436 66 1.11. VERSETUL IOV 10, 8 ÎN EDIŢIILE SCRIPTURISTICE Observăm la cei doi drepţi vechitestamentari contextul diferit al mărturisirii lor, unul evidenţiind puterea Creatorului, iar celălalt înţelepciunea şi iubirea proniatoare a lui Dumnezeu prin care a fost creat omul şi este îndrumat spre mântuire236. Ediţii scripturistice BIBLIA 1688 ,,Mâinile Tale m-au zidit şi m-au făcut; după aceasta, premenindu-mă, m-ai lovit.” Biblia 1914 ,, Mâinile tale m-au zidit şi m-au făcut, după aceasta schimbându-mă m-ai bătut” BIBLIA 1988 „ Mâinile Tale m-au făcut şi m-au zidit şi apoi Tu mă nimiceşti în întregime” BIBLIA 2001 ,, Cândva mâinile Tale mi-au plăsmuit un chip şi m-au făcut; pe urmă, sucind-o, m-ai lovit”. Referindu-mă critic la aceste variante de text, aş remarca faptul că în textul ebraic se pune accent pe “mâna” lui Dumnezeu, adică pe puterea Lui care poate să fie atât creatoare, cât şi distrugătoare; Acestuia fiindu-I de cuviinţă atât să creeze, cât şi să hotărască ce va face cu creatura Sa. În textul grec al Septuagintei apare cuvântul metabalw, care înseamnă “a-şi schimba [cineva] părerea”. Acest cuvânt oferă un alt sens versetului, analizând faptul că Dumnezeu este Atotputernic şi poate să creeze şi să lovească pe om cu aceeaşi uşurinţă, însă pentru actul lovirii, pedepsirii intervine omul cu acţiunile sale; care în cazul în care nu sunt în sfera poruncilor lui Dumnezeu atrag mânia Creatorului, schimbarea caracterului creaţiei lui de “bună foarte” şi implicit pedeapsa care este de fapt normă de îndreptare spre drumul cel bun. Între textele româneşti din anii 1688 şi 1914 nu există deosebiri decât de vocabular, însă acelea sunt văzute ca ceva normal, calculând diferenţa de ani dintre cele două variante de text, însă ideea 236 PopescuMălăieşti, , „Scurte studii introductive în literatura biblică a Vechiului Testament. Probleme vechi Cartea lui Iov”, BOR 8/1924, p. 450 67 dogmatică de Dumnezeu Creator, Atotputernic, Proniator şi Judecător nu este ştirbită237. În Biblia din 1988 textul este asemănător cu textul ebraic, nemaiexistând un termen care să ateste nevoia unei intervenţii din partea omului pentru ca Dumnezeu să fie prin lovirea omului Judecător, ci este arătat doar ca Stăpân Atotputernic Ce poate să creeze şi să lovească pe om. Cu toate acestea, apare sintagma “mă nimiceşti în întregime” care semnifică sfârşitul omului, întoarcerea lui în pământul din care a fost făcut, concluzionând aşadar că această versiune a Bibliei se referă nu la pedeapsa prin care Dumnezeu vrea să ne îndrepte, ci la faptul că Dumnezeu este Cel Care ne dă şi ne ia viaţa. Textul Bibliei Mitropolitului Bartolomeu aduce nişte clarificări prin care este evidenţiat planul temporal, pământesc. Prin cuvântul “cândva” se înţelege crearea persoanei în timp, iar prin cuvintele “mi-au plăsmuit un chip” ne atrage atenţia asupra dimensiunii omeneşti, particulare a chipului, a corpului uman, însuşi autorul traducerii aducând explicaţia că în gândirea lui Iov, formarea embrionului, ca şi naşterea fătului, e opera directă a lui Dumnezeu. 237 Poezia Vechiului Testament. Cartea lui Iov, Psaltirea, Proverbele lui Solomon, Ecclesiastul, Cântarea Cântărilor, Plângerile lui Ieremia, 536 p. (cu binecuvântarea PF Teoctist, Patriahul BOR, versiune revizuită după Septuaginta, redactată şi comentată de Bartolomeu Valeriu Anania, sprijinit pe numeroase alte osteneli) Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti,2000. 68 1.12. VERSETUL IOV 10, 8 ÎN TÂLCUIREA SFINŢILOR PĂRINŢI Problemele de care se ocupă Sfinţii Părinţi şi care se regăsesc şi în acest verset sunt crearea omului de către Dumnezeu şi originea sufletului cât şi a trupului uman.,,Şi a zis Eva: “Am dobândit om prin Dumnezeu”. Vezi că pedeapsa ce s-a dat a făcut-o mai înţeleaptă pe femeie? Căci atribuie pruncul născut nu firii, ci lui Dumnezeu, şi îşi arată recunoştinţa. Ai văzut cum i s-a făcut osânda temei de povăţuire? Căci zice “am dobândit om prin Dumnezeu”. Nu firea, zice, pruncul, ci harul cel de sus”.238 Observăm din acest citat faptul că protopărinţii noştri, prin pedeapsa primită, şi-au pus toată nădejdea în Dumnezeu, astfel că orice primeau sau li se întâmpla îl atribuiau lui Dumnezeu. Deşi Dumnezeu le-a poruncit să se înmulţească, iar prin aceasta s-a înţeles înmulţirea firii umane prin actul procreării, femeia, care a fost neascultătoare în Rai şi L-a uitat pe Dumnezeu în momentul în care a fost amăgită de şarpe, de data aceasta face orice pas împreună cu Dumnezeu, ba mai mult, punându-L pe acesta în faţă în toate. Sfântul Ioan Gură de Aur dezvăluie prin acest citat nu numai faptul că Dumnezeu este Cel Care dă viaţă, că harul divin este dătător de viaţă; ci Îl arată pe Dumnezeu ca Proniator şi mai mult decât atât, arată rolul pedepsei divine, acela de a îndrepta pe cel abătut şi de a-i spori înţelepciunea, la fel ca Evei. Un alt lucru pe care îl putem învăţa din acest citat este acela de a mulţumi lui Dumnezeu, Creatorului nostru, pentru toate, căci chiar dacă ni se pare că El ne pedepseşte; toate care ni le dă sunt spre zidirea noastră, spre urcuşul nostru pe scara duhovnicească spre asemănarea cu Hristos, pentru a ajunge la măsura bărbatului desăvârşit239. Tot Sfântul Ioan Gură de Aur spune: “Unii ca aceştia judecă uşor şi fãrã socoteală, când atribuie femeilor lor naşterea sau nenaşterea de copii; nu-şi dau seama că totul se datoreazã Creatorului firii; că nici unirea dintre bărbat şi femeie, nici altceva n-ar putea face nimic pentru naşterea de copii, dacă n-ar fi ajutorul mâinii mi-a dăruit 238 Sf. Ioan Gură de Aur, Omilii la Facere, col. PSB 21, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române , Bucureşti, 1987, pag. 214; 239 PopescuMălăieşti, pr., „Scurte studii introductive în literatura biblică a Vechiului Testament. Cartea lui Iov este un tot, un întreg”, BOR 11/1924, pp. 642650. 69 celei de sus, care deşteaptă firea spre naşterea de fii” 240. Din acest citat reiese mai clar faptul că Dumnezeu este Creatorul omului şi de asemenea Creatorul legilor firii, iar tot ce se întâmplă în lume este cunoscut de Dumnezeu şi se petrece doar dacă este îngăduit de El, fapt pentru care „mâna” de sus este cea care permite toate. Această mână a lui Dumnezeu constă în înţelepciunea şi atotputernicia Sa, mână care poate fi în acelaşi timp identificată cu cuvântul lui Dumnezeu, Cel ce are cuvânt cu putere multă. Cu alte cuvinte, Dumnezeu a dat putere de procreare părinţilor, însă precum copiii îşi cer voie de la părinţi când vor să facă ceva, astfel şi Dumnezeu le dă voie oamenilor sau nu, după vrednicie, mustrându-i pentru greşeli. Sfântul Chiril al Alexandriei ne spune: “Aşadar, dupã ce am pus mai întâi ca o temelie necesară cunoştinţa dreaptă despre Dumnezeu şi le-a înrădăcinat ştiinţa despre Dătătorul Legii, coboară la cele omeneşti şi înfăţişează îndată ca vecin şi unit cu respectul faţă de Dumnezeu, pe cel faţă de tată şi de mamă, prin care am fost aduşi, la porunca lui Dumnezeu, la fiinţă şi existenţă, ţinând, aşa-zicând, al doilea loc după Creatorul. Căci firea modelează în sine pe cel ce se naşte prin porunca dumnezeiască, printr-o lucrare neînvăţată, imitând slava Creatorului. Şi precum Dumnezeu e începutul şi obârşia tuturor, ca Făcător şi Creator, aşa şi fiecare dintre cei ridicaţi la ştiinţa de născători este ca o rădăcină a naşterii copilului, ca născut din sine şi ca un izvor al trecerii lui în existenţă. Aşadar, slujba tatălui şi a mamei spre aducerea la existenţă a tuturor celor de pe pământ, este un chip al Creatorului tuturor.”241 În citatul de mai sus, avem dovada pentru care drepţii vechitestamentari au zis în rugăciunile lor către Dumnezeu: „mâinile Tale m-au făcut şi m-au zidit”. Cu toate acestea observăm importanţa părinţilor în procesul de înmulţire a omenirii. Dumnezeu, odată cu porunca dată primilor oameni „creşteţi şi vă înmulţiţi”, pe lângă binecuvântare le-a dat şi o putere deosebită, aceea de a da viaţă, fiind astfel imitatori ai lui Dumnezeu. Din aceste cuvinte, reiese chipul lui Dumnezeu în om, picătura de dumnezeire din om, picătură care trebuie să ajungă la asemănarea cu Cel Care a dat-o242. 240 Idem, Omilii la Facere II, col. PSB 22, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti Bucureşti, 1989, pag. 52; 241 Sf. Chiril al Alexandriei, Scrieri, col. PSB 38, , Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1991, pag. 237 242 Simeonov, S., „Probleme religioasefilosofice din cartea lui Iov, 19391940, Sofia, «Anuaire de la Faculté de Théologie»”, BOR 1112/1941, pp. 713714. 70 Purtarea de grijă şi ajutorul permanent pe care Dumnezeu îl dă oamenilor reiese din cuvintele folosite de Sfântul Chiril „printr-o lucrare neînvăţată”. În concluzie, tot ceea ce există are un Creator, iar dacă această lucrare este neînvăţată înseamnă că îşi are originea la Creatorul Atotştiutor, la Dumnezeu. Importanţa părinţilor în aducerea la existenţă a omului rezultă şi din faptul că Dumnezeu, prin Decalog, dă primele patru porunci omului urmărind prin acestea relaţia dintre El şi om, după care prima poruncă în raportul dintre oameni se referă la părinţi, la respectul acordat lor. Cu toate acestea, Dumnezeu este principalul Creator atât al sufletelor, cât şi al trupurilor. Din citatul de mai sus reiese că legea firii modelează trupul, însă şi aceste legi îşi au obârşia tot la Dumnezeu cu vrerea căruia îşi au fiinţa şi se mişcă toate. Sf. Vasile cel Mare: „ Domnul priveşte la toţi fiii oamenilor. Nici unul nu scapă privirii Lui. Nu-i întuneric, nu-s ziduri, care să-i acopere, nu-i nicio piedică ochilor lui Dumnezeu. Aşa de bine priveşte Dumnezeu pe fiecare, că priveşte şi inimile, pe care Însuşi le-a plăsmuit fără vreun amestec de răutate. Că simplă a plăsmuit Dumnezeu, Creatorul oamenilor, inima oamenilor, ca să păstreze în ea chipul lui Dumnezeu. Mai pe urmă, însă, noi, prin împreunarea cu patimile trupului, ne-am făcut inima felurită şi complicată, stricând în ea tot ce era dumnezeiesc, simplu şi necomplicat”243. În acest citat, Sfântul Vasile cel Mare accentuează latura duhovnicească a omului ca fiind creată de Dumnezeu. Dumnezeu este omniprezent şi omniscient, Sfântul Părinte identificând inima ca organul purtător al chipului lui Dumnezeu în om. Se poate observa opinia diferită faţă de Chiril al Alexandriei care acorda părinţilor calitatea de imitatori ai Ziditorului, colucrători cu Marele Meşter în timp ce Vasile cel Mare accentuează curăţenia cu care am fost creaţi de către Dumnezeu; starea primordială a oamenilor în Eden, blamând omul împătimit ca fiind cel care a întinat natura curată omului, prin căderea din Eden denaturându-se firea omului, complicând simplitatea şi drumul spre Dumnezeu. 243 Sf. Vasile cel Mare, Scrieri, col. PSB 17, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1986, pag. 257 71 2. CUNOAŞTEREA LUI DUMNEZEU DUPĂ CARTEA IOV Iov este prima dintre cărţile poetice ale Bibliei, printre care se mai includ Psalmii, Proverbele, Ecleziastul, Cântarea Cântărilor, şi Plângerile lui Ieremia. Se poate numi aşa datorită formei literaturii conţinute în ea fără să sugereze că ar fi imaginară sau capricioasă. "Muza" autorului este Duhul Sfânt.Faptul că are o formă poetică nu înseamnă că poezia lui Iov este şi ritmică. Poezia evreiască se caracterizează prin repetarea unei idei, mijloc literar care se numeşte paralelism244. Cartea Iov este de un optimism supranatural. Putem spune despre această carte că prescrie un optimism supranatural. Mulţi autori şi critici literari seculari recunosc valoarea literară a cărţii Iov. Deşi nu este scrisă în rima şi metrul vestic, ci în stilul poeziei evreieşti, Cartea Iov este recunoscută ca fiind una dintre cele mai magnifice piese dramatice ale lumii. Cartea răspunde la întrebările vitale ale existenţei omeneşti. Este cea mai străveche lucrare, care se adresează veşnicei şi tulburătoarei chestiuni a răului şi a suferinţei omeneşti. Ea răspunde în mod inspirat de Duhul Sfânt la întrebări de felul: Cum a putut un Dumnezeu aşa de bun să creeze o lume atât de rea? De ce să facem binele? De ce să nu facem răul ca să iasă binele din el? Un ecou al unor întrebări pe care şi apostolul Pavel le-a repetat şi pe care le-a combătut retoric. De ce suferă unii oameni drepţi şi de ce răul trece uneori nepedepsit? Cum se explică aceste lucruri în lumina existenţei unui Dumnezeu drept, sfânt şi iubitor? Îi pasă cu adevărat lui Dumnezeu de cei ce-i aparţin şi îi ocroteşte? Sunt necazurile şi suferinţele un semn că cel ce le îndură a păcătuit? Dacă Dumnezeu este bun de ce îngăduie ca cel nevinovat să sufere?245 Sfântul Isaac Sirul zice că: "Încă n-a cunoscut pe Dumnezeu cel ce nu se minunează de Dumnezeu". Asta înseamnă că dacă cineva vorbeşte despre Dumnezeu şi Îl cinsteşte pe Dumnezeu, dar nu se minunează de Dumnezeu, n-a ajuns însă să se uimească de Dumnezeu, să fie uimit de măreţiile lui Dumnezeu, încă n-a cunoscut pe Dumnezeu. Atunci e începutul cunoştinţei de Dumnezeu, a 244 Prelipceanu, Vl. şi colab., Studiul Vechiului Testament, Manual pentru Institutele teologice, ediţia a IV-a, Ed. Renaşterea, Cluj Napoca, 2007.p. 34 245 Ciudin, Nicolae, Studiul Vechiului Testament, Manual pentru Seminariile teologice, EIBMBOR, Bucureşti, 2002, pp. 51-52 72 adevăratei cunoştinţe, când ne uimim de Dumnezeu, când Îl avem pe Dumnezeu în conştiinţa noastră ca mai presus de noi. Psalmistul zice: "Cât de minunate-s lucrurile Tale, Doamne, toate cu înţelepciune Le-ai făcut" (Psalmul 103). Dacă se minunează de lucrurile lui Dumnezeu, cu atât mai mult se minunează Psalmistul de Dumnezeu Însuşi care le-a făcut. Pentru noi ,Dumnezeu nu e o abstracţie, nu e o probabilitate, nu e o idee, nu e un Dumnezeu al filosofiei, ci este un Dumnezeu al rugăciunii, un Dumnezeu al religiei, un Dumnezeu al credinţei, un Dumnezeu în faţa căruia noi ştim şi ne minunăm de Dumnezeu în măsura în care Îl cunoaştem.Dacă nu ne minunăm de Dumnezeu ,înseamnă că încă nu ne-am întâlnit cu Dumnezeu246. 2.1. CALEA URMATĂ DE IOV SAU DRUMUL ÎNDUMNEZEIRII 246 Basarab, Mircea, Ermineutica Biblică, Oradea 1997, p. 21 73 2.2. ETAPELE SAU TREPTELE CUNOAŞTERII 2.3. CUNOAŞTEREA ŞI CONTEMPLAREA NATURALĂ SAU TRUPEASCĂ Fiinţa omenească nu e închisă în mod strict în fire, ca animalul. Cele contrare firii se imprimă în fire alterând-o, iar cele mai presus de fire se imprimă în ea, lărgindu-i puterile. Omul poate deveni satanic, dar păstrând chip de om, sau Dumnezeu, dar iarăşi în chip de om. Cunoştinţa nu poate fi dobândită fără cercetare şi fără folosirea metodelor. Şi de aceea, ne îndoim de adevărul ei. Iar credinţa cere un cuget curat şi simplu, care e străin de orice căutare prin metode. Însuşi Iisus Hristos a mărturisit acest lucru: "De nu vă veţi întoarce şi nu veţi fi precum pruncii, nu veţi intra în împărăţia cerurilor". "Casa credinţei este o înţelegere de prunc şi o inimă simplă 247 ”. ea se referea la domeniul celor lăuntrice ale persoanei. Când cineva nu se apropie de aceasta cu respect şi cu iubire, aceasta nu i se deschide. Credinţa poate fi cunoscută ca obiectele, ci prin realizarea comuniunii bilaterale, prin revelaţia benevolă de la Persoana divina la persoana umană. Domeniul cunoaşterii, fiind unul supus experimentelor şi analizelor, e unul limitat. Domeniul credinţei e îngrădit de libertatea persoanei, dar când aceasta vrea să îl comunice, el se dovedeşte nelimitat. Cunoştinţa se întreabă dacă se poate împlini ceea ce cunoaşte, pe când credinţa nu se întreabă daca se poate împlini ceva, ci se încrede în puterea lui Dumnezeu248. O pilda de credinţa avem la Avraam. Acesta îl recunoaşte pe Dumnezeu până într-acolo, încât urmând cuvântului Său, e în stare să ridice cuţitul asupra propriului său fiu. E chipul lui Dumnezeu - Tatăl, care-l recunoaşte pe om până într-acolo, încât Îl oferă pe propriul său fiu ca victimă de jertfit.249 Principiul religios e cel pe care-l vedem la Fecioara Maria în clipa Bunei - Vestiri, când, deşi, nu înţelege totul 250, se încredinţează lui Dumnezeu cu iubire, ca apoi să înţeleagă totul, tocmai pentru că pe primul loc este Domnul. Plinătatea principiului religios îl găsim, însă, la Hristos în 247 248 Sfântul Isaac Sirul, op.cit., p.321 Ibidem, p.33. 249 Ioachim Jeremias, Arhimandritul Vasilios Gondikakis, P. Marco I. Rupnik, Nicolae Steinhard, JeanLuc Marion, Constantin Noica, Cartea fiului risipitor – o parabolă biblică în şase lecturi pentru omul contemporan, Ediţie îngrijită de: diac. Ioan I. Ică jr., Editura Deisis, 1998, p.75 250 Ibidem. 74 momentele rugăciunii din Grădina Ghetsemani atunci când cere, dacă e cu putinţă, să fie evitată jertfa sângeroasă, dar nu - Şi impune voia proprie, recunoscând, în schimb, în iubire filiala251 voia Tatălui. Realitatea cea mai profundă a omului se vede în iubire, în capacitatea de a ieşi din lumea proprie şi de a recunoaşte relaţia inter-personala ca fundament al existenţei proprii. Credinţa e lucrătoare între cei ce se străduiesc pentru sfinţenie şi Dumnezeu. Ea împlineşte o slujire a tainelor, sau prin ea se descoperă tainele vieţii între sfinţi şi Dumnezeu. Cunoaşterea celor dumnezeieşti, care se săvârşeşte în planul mai presus de fire, poate fi socotită o lucrare mai presus de cunoaştere. Sfântul Grigorie Palama descrie pe larg această cunoaştere mai presus de cunoaştere.252 Şi Sfântul Isaac Sirul arată trei trepte ale cunoaşterii: din cercetarea continuă şi din învăţătura sârguincioasă; din buna vieţuire şi din cugetarea credincioasă şi o cunoaştere numai pe seama credinţei. În cea din urmă încetează cunoştinţa şi faptele iau sfârşit şi întrebuinţarea simţurilor ajunge de prisos. Această credinţă se descoperă din cele din lăuntrul sufletului, în chip nematerial, deodată şi pe neaşteptate. Ea are caracterul unei intuiţii fulgerătore, care nu se foloseşte de simţuri şi de judecăţi raţionale. Cunoaşterea duhovniceasca e cea care vede puterile spirituale şi pe Dumnezeu prin raţiunile aşezate în lucruri. Dumnezeu e transparent în ele. Împărăţia cerurilor este înlăuntrul nostru şi ea nu se descoperă pe temeiul unor chipuri, nici nu vine prin judecăţi pe temeiul cuvântului lui Hristos şi prin păzirea lui, ci se descoperă dinlăuntru nostru, în chipul cugetării celei ascunse, fără o cauză anumită, fără o cercetare a lui253. Cugetarea e un chip care ascunde pe Dumnezeu sau Dumnezeu se ascunde cunoaşterii pur raţionale. Acest chip străpunge uneori cugetarea, făcându-se cunoscut. Cunoaşterea aceasta nu-şi pune nădejdea nici în folosirea imaginilor sau lucrurilor, ca în calea naturală, nici în judecăţile întemeiate pe cuvintele lui Hristos, trecute în faptele virtuţilor, ci în vederea directă a tainelor. Când sufletul doreşte să 251 252 Ibidem, p.63. Preot D. Stăniloae, Viaţa şi învăţătura Sfântului Grigorie Palama, cu patru tratate traduse, Ed. a II-a, cu o prefaţă revăzută de autor, Editura Scripta, Bucureşti, 1993, p.183 253 Kallistos Ware, Împărăţia lăuntrică, Introducere de Maxime Egger, Traducere din limba franceză de Sora Eugenia Vlad, Asociaţia filantropică medicală creştină, Christiana, Bucureşti, 1996, p.60 75 descifreze cele ce nu pot fi văzute cu ochii şi nu sunt în puterea trupului, atunci toate se susţin prin credinţă. Sfinţii Părinţi au recunoscut în majoritatea scrierilor lor, trei feluri de cunoaştere: cea izvorâtă din studiu, cea desprinsă din auzirea cu credinţă şi cea dăruită prin revelaţie şi din împărtăşirea cu harul Prea Sfântului Duh. Cea din urmă e superioară şi e dată celor ce au ajuns prin vieţuirea lor la desăvârşirea virtuţilor. Cel ce s-a învrednicit de o astfel de cunoştinţă, dacă se coboară de la vederea cea mai presus de simţuri, la cele pământeşti, se bucură de cinstea cea mai mare. Căci acesta având în sine credinţa fierbinte – ca un bob de muştar – şi fiind plin de încredinţare, nu cunoaşte cu de-amănuntul numai cele din creaţie, ci putând stăpâni peste toate, porunceşte cele ce voieşte. Însuşi Domnul Nostru Iisus Hristos fundamentează acest lucru: “Că de veţi avea credinţă cât un grăunte de muştar şi veţi zice muntelui acesta: mută-te de aici, acolo şi se va muta şi nimic nu va fi cu neputinţă”. Sfântul Isaac Sirul urmăreşte urcuşul duhovnicesc al omului prin câteva trepte. Preocuparea de trup stimulează gândul omului spre moarte, iar cunoştinţa sufletească îi aprinde dorul de a se apropia de Dumnezeu şi prin aceasta de a se gândi la judecată. Dar când omul ajunge la cunoştinţa adevărului, prin trezirea simţirii tainelor lui Dumnezeu şi prin întărirea nădejdii în cele viitoare starea omului coincide cu sporirea în dragostea de Dumnezeu. El ştie că Cel de Sus îi poartă de grijă în toată vremea şi în tot locul. Dumnezeu ştie dacă ne este de folos să fim sănătoşi, ori bolnavi, ori bogaţi, ori săraci. Sfinţii Părinţi ne îndeamnă să cerem Împărăţia lui Dumnezeu, căci restul vine de la sine. Toate să le cerem stăruitor şi să nu ne descurajăm 254. Dumnezeu face Tot ce ştie că ne este de folos. Numai noi să cerem cu stăruinţă. Dovada ne este dată de pilda cu văduva şi judecătorul cel nedrept, care pentru stăruinţa ei a îmblânzit pe judecător. Fericit e cel ce se îndeletniceşte pururea cu Dumnezeu şi se opreşte de la cele lumeşti şi numai cu El se ocupă toată cunoştinţa lui. “Bucuria cea întru Dumnezeu este mai puternică decât viaţa de aici. Şi cel ce a aflat-o, nu numai că nu 254 Ava Dorotei, Ale celui între sfinţi părintele nostru Dorotei. Felurite învăţături lăsate ucenicilor săi când a părăsit mănăstirea avei Serid şi a întemeiat cu ajutorul lui Dumnezeu mănăstirea sa, după moartea Avei Ioan prorocul şi după tăcerea desăvârşită a Avei Varsanufie, în Filocalia, vol. IX, p.576. 76 caută spre patimi, ci nu se mai întoarce nici spre viaţa sa”, spune Sfântul Isaac Sirul255. Acest om nu mai are altă simţire, decât bucuria care i-a venit din adevăr. Dragostea e mai dulce ca viaţa de aici, căci omul are acum înţelegerea cea după Dumnezeu. Dragostea nu se întristează când trebuie să primească moartea înfricoşătoare pentru cei pe care îi iubeşte. Când omul ajunge să cunoască adânca realitate personală, infinit iubitoare a lui Dumnezeu şi adâncul inepuizabil de iubire şi nemuritor al semenului, nu se poate să nu iubească şi pe unul şi pe celălalt. Din cunoaştere se naşte iubirea. Adevărata cunoaştere trebuie să fie cunoaşterea prin comuniune cu persoana pe care o iubim şi în ultimă analiză cu Dumnezeu. Prin iubirea ei netrecătoare ne câştigă iubirea noastră trecătoare, ţinându-ne nemuritori. Aceasta nu are caracter teoretic şi deductiv, ci e întâlnire printr-o simţire de ordin spiritual. Cunoaşterea ca simţire apare în scrierile Sfântului Simeon Noul Teolog.256 Sfântul Simeon Noul Teolog susţine că mutarea minţii de la cele văzute la cele nevăzute şi de la cele ce cad sub simţiri la cele mai presus de simţiri, pricinuieşte uitarea tuturor celor lăsate în urmă. Sfântul Simeon nu cunoaşte decât doua stări mai presus de fire. O stare neutră nu ar cunoaşte fiinţa umană.257 Ea poate fi cel mult o etapă trecătoare între cele două. Cel ce a petrecut odată în lucruri mai înalte nu mai are plăcerea de cele de jos şi, chiar dacă coboară puţin la ele tânjeşte după cele de sus. Comparaţia stării prezente mai rele cu cea anterioară mai bună îi produce o tristeţe şi o nemulţumire continuă. Nu poate dobândi cineva iubirea desăvârşită şi neclintită de le Dumnezeu, decât pe măsura cunoştinţei duhovniceşti. Există un raport direct între iubire şi cunoştinţa duhovnicească, întrucât în însăşi cunoştinţa aceasta este iubire şi în iubire cunoştinţă. Nimeni după Sfântul Ioan Evanghelistul n-a mai unit acestea două aşa de mult în trăire ca Sfântul Simeon Noul Teolog. 255 256 Sfântul Isaac Sirul, op.cit., p.205 Sfântul Simeon noul Telolog, Întâia cuvântare morală, în Filocalia…, vol. VI, p.108-109 257 Ibidem, p.148 77 2.4. CUNOAŞTEREA LUI DUMNEZEU DIN SFINTELE SCRIPTURI Deseori, Sfinţii Părinţi au legat sfinţirea de înţelegere şi invers. Nu există o simţire neînţeleasă şi o înţelegere lipsită de simţire. Smerenia este înţelepciunea adevărată sau răsare din înţelepciunea adevărată. Sfântul Isaac Sirul ne vorbeşte 78 despre două căi prin care putem ajunge la adevăr şi la viaţa cea adevărată: credinţa şi smerenia. “Prin acestea simţim cuvintele lui Dumnezeu grăite în fiecare moment în inimă, nu ca nişte cuvinte spuse odinioară de Dumnezeu şi acum desprinse de El. Îl simţim grăindu-ne în ascuns, iar la arătare ajutându-ne în faptele noastre”.258 Cuvintele lui Dumnezeu simţite în inimă sunt deci cuvântări ale lui Dumnezeu, adresate nouă acum şi care susţin viaţa noastră cu puterea lui Dumnezeu comunicată prin ele. “Când vei veni înaintea lui Dumnezeu prin rugăciune, fă-te în gândirea ta ca o furnică şi ca cele ce se târăsc pe pământ şi ca un vierme şi ca un prunc care se bâlbâie. Şi nu spune înaintea Lui ceva bizuit pe cunoştinţă, ci apropie-te de Dumnezeu şi umblă înaintea Lui cu cuget de prunc”, ne îndeamnă Sfântul Isaac Sirul. Şi toate acestea, pentru a-L privi pe Dumnezeu ca pe un părinte. 259 Dar Dumnezeu păzeşte nu numai pe aceştia, ci şi pe înţelepţii care au părăsit cunoştinţa lor şi se sprijină pe înţelepciunea simplă. Aceştia s-au făcut ca nişte prunci în purtarea lor şi aşa au învăţat înţelepciunea aceea care nu se învaţă prin osteneli. Când omul va vedea că voia lui se încrede cu toată curăţia cugetului mai mult în Dumnezeu decât în sine şi se sileşte să nădăjduiască mai mult în El decât în sufletul său, atunci se va sălăşlui puterea aceea necunoscută de el. Va simţi puterea Celui ce este cu el în chip neîndoielnic. Această putere, mulţi simţind-o, au intrat în foc şi nu s-au temut şi călcând pe apă, nu s-au îndoit în cugetul lor, socotind ă se vor scufunda. Toate acestea pentru că au avut credinţa aceea care le-a întărit simţurile sufletului şi au simţit pe Cineva nevăzut, Care-i îndemna să nu ia în seamă vederea lucrurilor înfricoşătoare, nici să privească la vreo vedere ce întrece simţurile. Cunoştinţa Duhului e deosebită de cea sufletească. Cea sufletească se mişcă în cele ale lumii, chiar atunci când vorbeşte de Dumnezeu se mişcă în definiţii şi subtilităţi construite raţional despre El de la distanţă. Cunoştinţa duhovnicească este experienţa nemijlocită a lui Dumnezeu. Aceasta nu se poate ivi decât în sufletul curăţit de orice idei care-l ţin pe om în cele gândite de el, în separaţie de Dumnezeu. Mulţimea de idei construite de noi se interpun între noi şi Dumnezeu. 258 259 Sfântul Isaac Sirul op.cit., p.95 Ibidem, p. 172 79 Sfântul Isaac Sirul nu contestă valoarea faptelor bune, dar ele nu au valoarea în ele însele, ci numai întrucât preschimbă pe om, sau îl fac mai bun.260 Sfinţii Părinţi spun că împărăţia cerurilor este vederea duhovnicească. Aceasta nu se află în faptele gândurilor, ci poate fi gustată numai prin har.261 Dar până nu se curăţă omul nu e în stare nici să audă despre ea. Dacă omul va dobândi curăţia inimii prin credinţă, iar aceasta dobândită în liniştea din partea oamenilor şi va uita cunoştinţa acestei lumi, atunci se va putea bucura de liniştea împărăţiei. Dar dacă omul ţine la cunoştinţa sufletească, nu va scăpa niciodată de cursele rătăcirii şi nu va putea dobândi îndrăznirea şi încredea faţă de Dumnezeu şi în fiecare clipă nu va putea scăpa de supărare. Să ne rugăm în slăbiciune şi simplitate ca să vieţuim cuviincios înaintea lui Dumnezeu şi vom fi fără grijă. Toate acestea, întrucât aşa cum urmează umbra trupului, aşa şi mila urmează smeritei cugetări. De aceea omul nu trebuie să se împace cu gândurile de neputinţă chiar dacă îl vor înconjura şi îl vor înfricoşa toate relele şi primejdiile. Nu trebuie să aibă grija lor şi nici să le bage în seamă. Omul primeşte har când aruncă de la sine orice ajutor văzut şi orice nădejde în oameni şi urmează lui Dumnezeu cu credinţă şi-L priveşte cu inima. Cel de Sus îi descoperă puterea lui în ajutoare de multe feluri. Întâi, în cele arătate şi în cele privitoare la trup, arătându-i ajutorul Lui prin purtarea lui de grijă în aşa fel că poate simţi în acestea şi mai mult puterea purtării lui de grijă cu privire la el. Şi, văzând aceasta în cele arătate, e încredinţat şi despre cele ascunse, cum se cuvine să fie în cugetarea şi purtarea lui de prunc. Acest om e asigurat că trebuinţa lui e împlinită fără faptă şi fără grija lui. Numai acestea îl ajută să treacă peste multe întâmplări ce vin asupra lui, adeseori pline de primejdii, fără să le vadă. În scrierile Sfinţilor Părinţi, toate temele sunt străbătute de o splendoare a înţelesurilor. Harul alungă primejdiile pe nesimţite, în chip foarte minunat.262 El îl păzeşte pe om asemenea unei mame sau asemenea unei păsări care îşi întinde aripile peste puii ei ca să nu se apropie de ei vreo primejdie; şi-i arată să vadă că era aproape de el pieirea lui, dar a rămas nevătămat.263 260 261 Ibidem, pp.327-328 Preot Prof. Dr. Acad. D. Stăniloae, Spiritualitatea Ortodoxă: Ascetica şi mistica, Ed. Deisis, Mănăstirea Sf. Ioan Botezătorul, Alba Iulia, 1993, p.110 262 Preot Ioan C. Teşu, Virtuţile creştine, cărări spre fericirea veşnică, Trinitas – Editura Mitropoliei Moldovei şi Bucovinei, Iaşi, 2001, p.58 263 Sfântul Isaac Sirul, op.cit, p.331 80 În ochii lui sunt făcute de ruşine toate cursele dracilor şi sălăşluirea gândurilor lor şi aduce în el înţelegerea, ca să cunoască cele ce vor fi. Acestui om, în simplitatea sa îi răsare o lumină ascunsă ca să priceapă în toate înţelesul gândurilor celor mai subţiri şi arată ca şi cu degetul ce ar fi să pătimească dacă nu le-ar fi cunoscut pe acestea. Şi atunci se naşte în el din acesta gândul că fiecare lucru mic şi mare trebuie să-l ceară în rugăciune de la Făcătorul său. Omul nu poate să se înţelepţească fără încercări şi acestea pentru a cunoaşte pe Purtătorul lui de grijă, pentru a-l simţi şi pentru a i se întări credinţa în El. Dar când harul vede că a început să cugete ceva semeţ despre sine, îngăduie încercărilor venite asupra lui să se întărească, până va cunoaşte slăbiciunea lui şi va căuta să dobândească pe Dumnezeu întru smerenie. Prin acestea, omul vine la măsurile “bărbatului desăvârşit” în credinţă şi la nădejdea fiului lui Dumnezeu şi să se înalţe la dragoste. Dragostea lui Dumnezeu se arată minunată lui Dumnezeu când acesta se află în mijlocul unor împrejurări ce taie orice nădejde a lui. În acela Dumnezeu arată puterea Lui, care mântuieşte pe om.264 Toate acestea întrucât niciodată omul nu cunoaşte puterea dumnezeiască, atâta timp cât se află în tihnă şi la larg. Şi niciodată n-a arătat Dumnezeu lucrarea Sa în chip simţit decât în pustie şi în locuri lipsite de întâlniri şi de tulburarea ce vine din împreuna locuire cu oamenii. Pustnicii au prefăcut pustia în cetate şi au făcut-o locuinţă a îngerilor265. Dar şi îngerii îi cercetau pururea pentru chipul vieţuirii lor şi, ca nişte slujitori ai Stăpânului, petreceau împreună cu ei, avându-I ca pe nişte împreună slujitori. Din pricina dragostei de Dumnezeu îmbrăţişau pustia în toate zilele vieţii lor şişi aveau locuinţa în munţi, în peşteri şi in crăpăturile pământului. Iar pentru că au “părăsit cele pământeşti şi au iubit cele cereşti” 266 şi s-au făcut următori ai îngerilor, sfinţii îngeri nu-şi ascundeau vederea lor de la ei. Se arătau tocmai pentru a le explica unele lucruri neînţelese sau sfinţii înşişi îi întrebau despre ceea ce le era de trebuinţă. Iar uneori, când aceştia rătăceau pe cale, îi călăuzeau, alteori, când cădeau în ispite, îi izbăveau. Alteori îi răpeau din mijlocul unor primejdii: îi scăpau de vreun şarpe sau de vreo stâncă gata să se prăvălească, de aruncarea vreunei suliţe, sau a vreunei pietre. 264 265 Miquel de Unamuno, Agonia creştinului, Editura Institutului European, Iaşi, 1993, p.64 Sfâtul Isaac Sirul, op.cit, p.47 266 Ibidem 81 Dacă se întâmpla ca aceşti sfinţi să fie războiţi de vrăjmaşul cel a toate distrugător, îngerii se arătau vederii ochilor lor şi spuneau că au fost trimişi spre ajutorul lor şi le insuflau: îndrăzneală, curaj şi bărbăţie. Alteori săvârşeau tămăduiri prin ei sau uneori trupurile lor istovite de nemâncare, le întăreau fie prin atingerea mâinii, sau prin cuvinte mai presus de fire, fie le aduceau ca hrană pâini, uneori calde şi alte bunuri de mâncare. Unora dintre ei, le vesteau de mai înainte mutarea de aici, alteori şi felul mutării.267 Unirea duhovnicească este o amintire nepecetluită, care arde în inimă ca un dor înfocat. Este o mare diferenţă între cel ce povesteşte ceva din experienţa vieţii lui şi cel ce povesteşte prin auzirea de la altul. Fără cercarea lucrurilor, înţelepciunea nu ştie să-şi împodobească cuvintele ei şi să vorbească adevărul, pentru ca nu-l cunoaşte pe acesta. Nici nu poate cineva să descopere virtutea, dacă el însuşi nu a făcut niciodată experienţa ei. Cuvântul din faptă este o visterie a nădejdii, iar înţelepciunea nefăptuitoare este un depozit ruşinii268. Precum în artist zugrăveşte apa pe pereţi, dar el nu-şi poate stăpâni setea cu apa aceea aşa face şi cuvântul nefăptuitor. Cine povesteşte din propria experienţă, împărtăşeşte din ea şi celui ce ascultă şi vorbeşte cu multă îndrăzneală.De aceea, Hristos ne recomandă să purtăm crucea în fiecare zi şi de aceea în fiecare ceas ni se cere a dovedi dragostea noastră faţă de Dumnezeu. Trebuie să căutăm trăirea în Dumnezeu, nu conformându-ne celor materiale şi trupeşti, ci să ne îndreptăm toate faptele noastre spre nădejdea celor viitoare. Cel ce a ajuns în urcuşul său spre desăvârşirea virtuţii şi doreşte să stăruiască cât mai mult în lucrarea ei, nu trebuie să se îngrijească iarăşi de cele trupeşti, fie că le are , fie că nu le are. Este adevărat că Dumnezeu îngăduie adeseori ce cei virtuoşi să fie ispitiţi de acestea. Uneori îi loveşte în trupul lor, ca pe Iov. Şi asemănător acestuia, îi aduce la sărăcie şi la depărtarea oamenilor de ei şi le ia cele ce le-au dobândit. Dar nu îngăduie Dumnezeu vrăjmaşului să se apropie de sufletul lor. 267 Ibidem, p.48 Monahul Zosima Pascal-Prodromit, Sfârşitul omului-cules din Sfintele Scripturi de Smeritul între monahi Zosima Pascal din Sfânta Mănăstire Neamţu, la 1905, Editura Credinţa Strămoşească, Iaşi, 1998, p.8 268 82 Nu e cu putinţă ca atunci când umblăm pe calea dreptăţii să fim fără ispite şi trupul să nu sufere de boli, de dureri. Dar când omul doreşte să-şi croiască drumul spre Dumnezeu şi-i ies înainte încercări nu trebuie să se abată de la cele ce şi-a propus. Trebuie să le primească cu bucurie, fără iscodire, şi să mulţumească lui Dumnezeu că i-a trimis lui harul acesta ;că s-a învrednicit să pătimească pentru El, într-o încercare, să ne asemene proorocilor, apostolilor şi celorlalţi sfinţi.Calea urmării lui Dumnezeu e crucea de fiecare zi. 2.5. RUGĂCIUNEA – CULME A CUNOAŞTERII LUI DUMNEZEU ŞI A CELOR SPIRITUALE Trebuie să ştim că toate sunt legate de om. Iar omul ce se stăpâneşte pe sine, stăpâneşte peste toate. Iar pe sine se stăpâneşte atunci când se supune lui 83 Dumnezeu. Celui ce se cunoaşte pe sine, I s-a dat cunoştinţa tuturor. Numai în cunoştinţa de sine se află plinătatea cunoştinţei tuturor şi numai în supunerea sufletului tău, se cuprinde supunerea tuturor. Când smerenia va stăpâni în vieţuirea noastră, atunci toate se vor supune nouă. Mândria face pe om aspru şi opac, smerenia îl face delicat şi transparent. În ea stă înnobilarea firii noastre. În om se văd toate raţiunile creaturilor, atât ale celor sensibile, cât şi ale celor înţelese şi înţelegătoare. El e raţiunea atotcuprinzătoare a tuturor raţiunilor create. Dar omul se bucură de a se cunoaşte real şi de a cunoaşte. Atunci când se smereşte, se cunoaşte cel mai bine pe sine. De aceea, întru el se bucură toată zidirea, când, smerindu-se, se cunoaşte cel mai mult şi pe sine însuşi şi, în el, pe toate.269 Numai prin smerenie se arată adevărata cunoştinţă a omului. Omul contemporan nu ar trebui să fie preocupat de viaţa celor ce practică yoga sau se închină altor dumnezei, întrucât el trebuie să urmărească propria desăvârşire. Sfântul Isaac Sirul afirma că cel smerit: “nu are ochi să ia aminte la scăderile altuia, nici ureche să audă cele ce nu folosesc sufletului său. Şi nu are vreo treabă cu cineva decât cu păcatele sale.270 Numai dreapta credinţă este temei şi izvor de smerenie. Orice altă credinţă e produsul mândriei. Smerita cugetare e o cunoaştere a harului şi a milei lui Dumnezeu. De aceea, doar cei ce cred în Dumnezeul Cel adevărat, Care S-a coborât din iubire până la noi, pot primi harul smeritei cugetări. Smerita cugetare, deşi e din har, ne adânceşte cunoştinţa de noi înşine şi aduce în noi adevărata cunoaştere a noastră. Smerenia poate fi interpretată şi ca fiind recunoaşterea propriilor daruri, dar şi cea care ne ţine în legătură cu semenii. Mândria ne opreşte să intrăm în adevărata comuniune cu ceilalţi, chiar dacă facem fapte bune pentru ei. Ei primesc faptele noastre, dar nu pe noi, căci nu se încred în noi. Pentru că nici noi nu ne dăruim o dată cu faptele noastre. În aceste fapte, cel mândru dăruieşte ceva din afară de sine, nu se dăruieşte pe sine. Numai în smerenie se dăruieşte pe sine, căci se roagă să fie primit de ceilalţi, pe care îi preţuieşte mai mult ca pe sine. Se arată ca om ce are nevoie de ei. 269 Pr.Prof.Dr.Dumitru Stăniloae, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, vol.I, Editura Cristal, Bucureşti, 1995, p.179. 270 Sfântul Isaac Sirul, op.cit., p.105 84 Acelaşi lucru se întâmplă şi în raporturile noastre cu Dumnezeu : smerenia ne deschide pe Dumnezeu şi pe Dumnezeu ni-L deschide nouă. Iar ca o concluzie la toate acestea, putem afirma că smerenia noastră o urmăreşte Dumnezeu. Şi prin ea stăpânim, în chip paradoxal, peste toate, căci în Dumnezeu suntem liberi de toate. O altă idee susţinută de Biserica Ortodoxă e şi aceea că nu posedăm cu adevărat un lucru decât atunci când îl dăruim.271 Dar când inima bate cu râvnă în trup, trupul nu se întristează în necazuri, nici nu se fereşte de ele din frică, ci mintea îl susţine în toate încercările, ca să rămână neclintit în dorinţa sa. Râvna pentru voia lui Hristos naşte: îndrăzneala, puterea sufletului şi străduinţa trupului. Când omul simte ajutorul dumnezeiesc, inima lui se umple de credinţă. Atunci recunoaşte pe Cel ce l-a creat şi-I poartă de grijă şi înţelege că poate sta în legătură cu Acesta doar prin rugăciune.272 Rugăciunea este calea prin care omul găseşte ajutor şi visterie de încredere şi liman izbitor de vijelie, lumină celor din întuneric şi sprijin celor slabi. Rugăciunea ne izbăveşte de încercările primejdioase, prin care trecem în viaţa aceasta, ea ne ajută să ne izbăvim de boli şi de războaie şi, simplu vorbind, toată mulţimea bunătăţilor se dăruiesc omului prin rugăciune.273 Omul se poate desfăta din această viaţă prin rugăciunea credinţei. Prin aceasta, inima lui se luminează de încredere şi nu rămâne în împietrire. 274 “De când omul va cunoaşte ce bunătăţi i se dăruie datorită rugăciunii, o va preţui pe aceasta asemănător unei comori. Iar de aici, rugăciunea se va transforma în mulţumire”, afirma Isaac Sirul.275 Sfinţii Părinţi enumeră trei feluri de rugăciuni: de preamărire, de mulţumire şi de cerere. Rugăciunea făcută întru cunoştinţa lui Dumnezeu e însoţită de bucuria inimii. Cel ce a descoperit bucuria rugăciunii adevărată a cunoscut şi bunătăţile deosebite ce se nasc din ea.276 Dar aceste bunătăţi izvorăsc din faptul că omul îşi cunoaşte slăbiciunea sa, şi, dorind ajutorul lui Dumnezeu – se apropie de Dumnezeu stăruind în rugăciune. Iar cu 271 272 Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, op. cit., p.135 Ibidem, vol. II., p.58 273 Sfântul Ioan Scărarul, Scara dumnezeiescului urcuş, în Filocalia …, vol. IX, p.397 274 Ibidem, p.397 275 Sfântul Isaac Sirul, op.cit., p.306 276 Calist şi Ignatie Xanthopol, op.cit,p.47 85 cât se apropie mai mult de Dumnezeu prin voinţa lui, cu atât se apropie şi Dumnezeu de el cu darurile sale. Datorită şi marii lui smerenii, nu va ridica nici harul Său de la el. Dumnezeu opreşte harurile de la om, tocmai pentru ca acesta să i se facă pricină de a se apropia de El şi de a stărui în rugăciune. Dreptul care nu-şi cunoaşte slăbiciunea lui, stă pe muchie de cuţit şi niciodată nu-I desparte de cădere sau de mândrie. Cel ce nu-şi cunoaşte slăbiciunea sa e lipsit de smerenie, iar cel ce nu o are pe aceasta e lipsit de desăvârşire, stăruieşte mereu frica, deoarece libertatea omului nu e pecetluită de Duhul, ci slujeşte bunului plac. Nu e libertatea Duhului care ţine legătura cu Dumnezeu şi cu semenii, ci e o libertate limitată de egoism. “Drumul în adâncimea misterului”, urcarea spre stările superioare ale Fiinţei divine, reprezintă singura posibilitate a omului de a se mântui.Vindecarea adevărată presupune tocmai “ieşirea din individualitate”. Când unui om tradiţional îi era istorisit un mit sau îi era citit un mesaj din Evanghelie, se desprindea automat cu cea ce-l transcedea tocmai spre a-l vindeca”, afirma Dan Stanca. Cunoaşterea propriu-zisă a mitului nu ar avea rost altfel, iar gestul de binecuvântare al oricărui preot sau părinte spiritual, în prezenţa unei istorisiri de genul celei amintite anterior, oferă individului chiar această posibilitate de-a ieşi din mlaştina măruntelor şi nocivelor obsesii. După căderea în mlaştină277 ,“urmează coborârea în Infern”. În primul caz, e tocmai captivitatea individualităţii, în al doilea caz e schiţat deja traseul posibilei salvări. Întrucât trecerea prin Infern, având deci conştiinţa că străbaţi Infernul care trebuie epuizat, modifică toate complexele şi obsesiile, dându-le o valoare universală şi rectificatoare. Tot în acest sens putem citi un fragment din dialogurile părintelui Cleopa cu ucenicii săi ascultătorii: “ De aceea adeseori găsim în sfintele lor învăţături (învăţăturile Sfinţilor Părinţi) că patimile numesc draci şi când voiesc să spună pentru cineva că este luptat de vreo patimă, nu numesc patima, ci pe dracul acestei patimi”.278 Demonul “camuflat în obsesie” poate fi lecuit doar prin Tradiţie, mit sau prin religia sub care s-a născut nefericitul muncit de chinuri. 279 Iar psihanaliza e cu atât 277 278 Ibidem Ilie Cleopa, Despre vise şi vedenii, Editura Anastasia, 1993, p.99. 279 Dan Stanca, op.cit, p.93 86 mai periculoasă cu cât, pretinzând că e ştiinţă, ramură a medicinii şi, în consecinţă, mijloc terapeutic, ajunge să-l îmbolnăvească şi mai mult pe pacient. Fiindcă nici o maladie psihică nu e propriu-zis maladie, ci o fisură în care omul se poate prăbuşi”, dar pe care o poate considera şi începutul unui “drum iniţiatic”. Ceea ce ar părea la prima vedere simplă terapie, vindecare, se dezvăluie până la urmă cale spre Divin.280 E foarte important deci la ce altitudine situezi sacrul.281 Una este să-l înalţi până în non-fiinţă, care nu se confundă în nici un fel cu Neantul, cum ar crede “grăbiţii filosofi contemporani existenţialişti pentru care apofaza divină e un nihilism oarecare, şi alta e să-l menţii la nivelul lumii, al creaţiei.282 Recuperarea credinţei religioase şi implicit, a unei vieţi religioase trebuie urmărită permanent de oricare muritor283 Astfel, mitul hristic rămâne mit numai în măsura în care oricărei fiinţe i se oferă şansa de a retrăi ce a trăit Iisus până la capăt. Istoria sacră are, deci, calitatea că poate fi mereu comprimată în originea ei. Cine percepe tainele creştine în perfecta lor actualitate şi eficacitate, acela trăieşte întru numele divin. Pentru el nu există fatala separaţie dintre doctrină şi istorie, dintre sacru şi profan. Misterele antice se bazau tocmai pe asemenea transformări hotărâtoare ale individului ce pătrundea în alchimia lor. Altfel credinţa se atrofiază, se convenţionalizează, se limitează la o simplă poziţie etică faţă de instituţia bisericii, devenind o chestiune de educaţie şi nu de trăire – participare. Biserica, în măsura în care se respectă, trebuie să investească risc maxim în cele şapte taine ale ei. Preotul care nu se înfioară atunci când oficiază Sfânta Liturghie nu e preot. “Atunci când arta încetează de a mai fi tradiţională şi devine umană, individuală şi prin urmare arbitrară, schimbarea constituie semnul infailibil al unei decadenţe intelectuale”, afirma Schuon în opera sa “Despre unitatea transcendentă a religiilor”. Maturizarea omului este o mare taină din perspectivă spirituală. Omul zilelor noastre trebuie să cunoască bine Tainele Bisericii Ortodoxe. Trebuie să cunoască faptul că şi păcatul cel mai adânc poate fi convertit într-o apropiere mai conştientă de El284. 280 281 Ibidem. Ibidem, p.95 282 Ibidem. 283 Ibidem, p.154 284 Joachim Jeremias, Arhimandritul Vasilos Gondikakis, P.Marko I. Rupnik, Nicolae Steinhard…, op.cit, p. 66 87 De-a lungul generaţiilor, omenirea va trebuie să meargă pe urma parabolei fiului risipitor pentru a descoperi într-o măsură tot mai mare , că religia nu este constrângere, că: “Biserica nu există pentru a domina lumea, ci pentru a o binecuvânta, sfinţi, iubi şi lumina”285. Faptul că trebuie să ajungem la umilinţe profunde pentru a recunoaşte că punctul de plecare era greşit şi că înţelegerea noastră despre un Dumnezeu dur, sever, limitat, rival al omului nu era cea a adevăratului Dumnezeu, pare inevitabil. Vedem în Biblie că pentru a ajunge la înţelegerea faptului că Dumnezeu este tată şi iubire e nevoie de atâtea generaţii, erori, păcate, sânge. “Şi aceasta rămâne paradigma până la sfârşitul vremurilor: înţelegerea şi cunoaşterea lui Hristos prin intermediul lucrării Duhului Sfânt, a faptului că Dumnezeu este Tatăl nostru, pentru că este Tatăl Domnului nostru Iisus Hristos.”286 Afirma P. Marko, I.Rupnik. Omul este un organism viu, ca şi omenirea în ansamblul său. De aceea nu trebuie să privim istoria ca pe nişte etape precis conturate, istoric circumscrise. Istoria nu merge înainte după o logică a consecvenţei, “ci în baza principiului” maturizării unui organism, care într-un anume moment evidenţiază comportamente ce mai înainte nu se vedeau şi care manifestă şi o anume libertate de creştere, un anume caracter imprevizibil287. De aceea o lectură spirituală, din perspectiva Sfintei Scripturi sau din cea sapienţial – teologică a Tradiţiei, permite o legătură dinamică şi organică, evitând ideologizările şi schematismele riguroase. Cercetând Sfânta Scriptură vom vedea că toate converg spre numele lui Dumnezeu. În acelaşi timp, întreaga Biblie ne face să vedem drama umană transmisă din generaţie în generaţie, provocată de faptul că omul nu se mai simte pe sine ca fiu. Ea arată că mântuirea constă tocmai în faptul că adevăratul Fiu al lui Dumnezeu, născut din Dumnezeu Însuşi, vine ca om să trăiască ca fiu, şi că în El se deschide pentru oameni calea înfierii. Întreaga Biblie poate fi citită ca o lentă, progresivă şi dinamică trecere de le o sclavie la libertate, de la starea de robi la cea de fii. 285 286 Ibidem. Ibidem, p.67 287 Ibidem. 88 Trupul lui Hristos, pe care-L primim în Sfânta Împărtăşanie, nu e alt trup decât cel primit de Fiul lui Dumnezeu din Sfânta Fecioară, dar îndumnezeit prin înviere şi înălţare, ca să fie în noi aluat spre îndumnezeire şi spre înviere şi înălţare.288 2.6. CUNOAŞTEREA LUI DUMNEZEU – CREAŢIE A OMULUI 2.6.1.CUNOAŞTEREA DUHOVNICEASCĂ – SURSĂ A ÎMBUNĂTĂŢIRII FIRII OMENEŞTI 288 Ibidem, p.70 89 Cunoaşterea descoperă şi transformă sufletul. Ea descoperă posibilităţile bune ale omului. Descoperă tainele dumnezeieşti şi cele mai presus de fire şi le face să se întipărească în om, ca omul să poată înfăptui lucruri mai presus de puterea lui firească.289 Cunoaşterea nu trebuie să fie doar teoretică, ci prin ea omul se poate înfăptui sau împlini nu numai până la limita naturii sale, ci şi dincolo de ea, la nesfârşit. Cele trei trepte ale cunoaşterii: referitoare la trup, la suflet şi la viaţa duhovnicească, sunt cele ce conduc spre credinţă. Cunoştinţa se desăvârşeşte în credinţă. Ea e premergătoare a credinţei şi poate deveni superioară împreună cu credinţa. Sfântul Isaac Sirul afirma faptul că atunci :“când cineva ajunge aproape de credinţă, nu mai are nevoie de cunoştinţă”. Putem spune că s-a ajuns la o cunoştinţă mai presus de cunoştinţă, iar aici a încetat şi credinţa.Amândouă sunt depăşite de ceea ce Sfinţii Părinţi numesc “vedere”. Părintele Profesor Dumitru Stăniloae vorbeşte despre: “trei etape principale ale cunoştinţei adevărate: cea a naturii, care premerge credinţei şi duce la ea; cea care sporeşte împreună cu credinţa, în care domeniile lor nu mai sunt deosebite; şi cea mai presus de cunoştinţă, şi de credinţă.” Prin credinţă, sufletul omului devine singura comoară, dar nu prin cercetarea şi puterea cunoştinţei.290 Cunoaşterea şi respectarea faptelor creştine are şi un caracter normativ şi poate să conducă omul spre tot mai mult bine. Faptele creştine sau cum au fost numite de Sfinţii Părinţi – “faptele dreptăţii”291 sunt: postul, milostenia, privegherea, dragostea de aproapele, smerita cugetare a inimii, iertarea greşelilor sau cercetarea tainelor aflate în Sfintele Scripturi. Cunoştinţa însuşită din Sfânta Scriptură este premergătoare credinţei şi putem deduce din ea virtuţile. Deci, Sfânta Scriptură ne prezintă virtuţile pe înţelesul tuturor. Dar credinţa e mai importantă decât ele.292 Există şi virtuţi dezvoltate şi susţinute de credinţă, sau de harul ei. Dar cunoştinţa continuă să ajute credinţa, în dezvoltarea lor. Pe acest plan, superior, 289 Arhimandrit Daniil Gouvalis, Minunea credinţei (cinci cuvântări). Traducere din limba greacă de Prof. Elisabeta Cristea, Editura Bunavestire, Bacău, 2000, p.38 290 Pr.Prof.Dr.Dumitru Stăniloae, op. cit., p.23. 291 Sfântul Isaac Sirul, op.cit. pp.327-328 292 Calist Catafygiatul, Despre unirea dumnezeiască şi viaţa contemplativă în Filocalia, Vol. VIII, p.520. 90 virtuţile sunt pline de credinţa iubirii.293 Ele nu sunt simple manifestări ale dreptăţii, ale corectitudinii. Iar iubirea deplină faţă de om nu e decât cea din credinţă, cea care vede în om o existenţă destinată veşniciei.294 “Să iubeşti un om înseamnă să-l vezi aşa cum l-a gândit Dumnezeu” afirma Albert Einstein. La temelia virtuţii nu trebuie să existe un efort încordat al omului. Cel ce are o adâncă iubire face bine persoanei iubite, fără vreun efort.295 Această treaptă este superioară virtuţilor, nu prin părăsirea lor sau prin abaterea de la ele, ci prin iradierea lor fără efort. “Vieţuirea din credinţă” cuprinde “toate chipurile vieţuirii duhovniceşti”, afirmă Sfântul Isaac Sirul.296 “Vieţuirea din credinţă” e mai presus decât toată virtutea, iar lucrarea ei nu stă în fapte, ci e o odihnă desăvârşită şi o mângâiere şi se săvârşeşte şi în inimă şi în cele ale sufletului. “Vieţuirea din credinţă”, simţită în inimă, produce o bucurie a sufletului, o bucurie în Dumnezeu dată sufletului vrednic de harul fericiri, care se săvârşeşte încă din viaţa aceasta.297 Cunoştinţa adevărată e şi din puterea omului şi a lui Dumnezeu. Cunoştinţa omului e de mai multe tipuri, referindu-ne la circumstanţele pe care le întâmpină acesta în viaţa de zi cu zi: cunoştinţă legată cu poftele trupeşti, cunoştinţă iscoditoare şi cunoştinţa adevărului întru smerenie. Cunoştinţa legată cu poftele trupeşti nu pune călăuzirile pe seama purtării de grijă a lui Dumnezeu, ci socoteşte că orice bine este în om şi el se poate feri de piedicile ce-l întâmpină în calea mântuirii.298 Această cunoştinţă lăudăroasă socoteşte că toate stau în purtarea ei de grijă. Dar ea e însoţită mereu de frică, iar omul e stăpânit de lipsa de curaj, de întristare, de deznădejde, de frica de draci, de laşitatea faţă de oameni, de ştirile despre moartea unora sau altora, de grija de boli, de teama sărăciei, de lipsa celor de trebuinţă, de frica suferinţei şi de celelalte asemenea acestora. Şi toate acestea se întâmplă întrucât unul ca acesta nu ştie să se încreadă în Dumnezeu, cu o credinţă tare şi statornică. De aceea, această cunoştinţă e legată de uneltiri şi viclenii, iar când nu-i reuşesc planurile, nu caută la purtarea de grijă a lui Dumnezeu, ci se luptă cu oamenii. 293 Preot Ioan Teşu, Virtuţile creştine, cărări spre fericirea veşnică, Trinitas – Editura Mitropoliei Moldovei şi Bucovinei, Iaşi, 2001, p.126 294 Ibidem, p.240 295 Pr.Prof Dr. Dumitru Stăniloae, op. cit., p.103 296 Mitropolit Hierotheos Vlachos, Psihoterapia ortodoxă (Ştiinţa Sfinţilor Părinţi, Traducere în limba română de Irina Luminiţa Niculescu, Editura Învierea – Arhiepiscopia Timişoarei, p.392 297 Preot Ioan C.Teşu, op.cit., p.56 298 Mitropolit Hierotheos Vlachos, op.cit., p.394 91 Cunoştinţa iscoditoare vrea să ştie micile greşeli ale altor oameni şi pricinile şi slăbiciunile lor. Omul ce posedă asemenea cunoştinţă se împotriveşte în cuvinte, unelteşte prin vicleşuguri rele şi ocărăşte pe semeni. Din această cunoştinţă se naşte trufia şi îngâmfarea, pentru că pune pe seama ei toate realizările şi nu pe seama lui Dumnezeu.299 Cunoştinţa adevărului întru smerenie face desăvârşit sufletul celor ce o au. Aşa l-a făcut pe Moise, pe David, pe Isaia, pe Petru, pe Pavel şi pe ceilalţi sfinţi care s-au învrednicit în chip desăvârşit de cunoştinţa aceasta după măsura firii omeneşti. Vederea superioară a celor duhovniceşti şi tainelor negrăite covârşesc cu totul conştiinţa lor, iar trupului nu i se dă valoarea cuvenită. Sfinţii au lucrat virtuţile plăcute lui Dumnezeu. Faptele lor nu s-au îndreptat spre grija de născociri şi de cele deşarte. Cei ce umblă întru acestea se rătăcesc de la lumina cunoştinţei Fiului lui Dumnezeu.300 Cunoaşterea felului de înaintare pe calea virtuţilor e necesară omului contemporan, aşezat în cadrul dilemelor de tot felul.301 Sfinţii Părinţi ne dau în acest sens, câteva sfaturi, necesare desăvârşirii noastre: citirea scripturilor, “liniştirea dinspre partea oamenilor”, osteneala trupească, care ne întăreşte nădejdea şi frica. Sfântul Isaac Sirul face deosebire între cunoştinţele asimilate din cuvintele Scripturii şi cele primite direct de la Duhul în inimă. Aceasta se întâmplă când inima s-a făcut “impresionabilă” faţă de lucrarea Duhului. Dar şi aceasta se petrece când respectiva persoană a trecut prin filtrul discernământului- cuvintele Scripturii.302 Rândurile Noului Testament ne aduc în prim-plan persoana Mântuitorului Hristos.303 Acesta e Cel ce s-a jertfit pe Sine pentru a ne salva pe noi. Hristos nu a ţinut cont de acei ce au strigat în faţa lui Pilat: “Răstigneşte-l! Răstigneşte-l!”, El a avut dragoste jertfitoare faţă de toţi. Mântuitorul lumii a suferit mai mult decât toţi de păcatele oamenilor şi în acest fel le-a luat asupra Sa, dar nu S-a făcut totuşi păcătos.304 Oricărui creştin i se cere curăţia cugetului şi o responsabilitate acuţită pentru a-l sensibiliza cuvintele Evangheliei.305 Viaţa noastră trebuie susţinută de o 299 Prof. Dr. Constantin C. Pavel, Problema răului la Fericitul Augustin, Seria “Teologi Ortodocşi Români”, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1996, p.85 300 Protosinghel Nicodim Mândiţă, Izvorul răutăţilor, Editura Agapis, Bucureşti, 1999, p. 6 301 Dan Stanca, Contemplatorul solitar, Texte de frontieră, Editura Institutului european Iaşi, 1997, p. 94 302 Preot Ioan C. Teşu, op.cit., p. 54 303 Cuviosul Nichita Suharul, Vederea duhovnicească a raiului, în Filocalia… , vol. VI, p.304 304 Ibidem, Cele 300 de capete despre fătuire…, p234 305 ibidem, p.238 92 conştiinţă neadormită şi de faptul că Dumnezeu ne vrea dăruiţi neîncetat Lui, răspunzând cu iubire curată iubirii Lui curate.306 Sfântul Isaac Sirul leagă curăţia inimii şi vederea lui Dumnezeu şi de lacrimi. Numai lacrimile de pocăinţă curăţesc inima de păcate.307 Numai lacrimile ca supremă înduioşare faţă de iubirea lui Dumnezeu, dăruiesc vederea lui Dumnezeu.308 “Acest dar al lacrimilor şi al plânsului e al celor nepătimitori. Şi dacă pe cel ce plânge şi se jeleşte pentru un timp lacrimile pot nu numai să-l conducă la nepătimire, ci să şi şteargă cu desăvârşire patimile din mintea lui şi s-o izbăvească pe aceasta de amintirea lor;ce să zicem despre cei ce au noaptea şi ziua lucrarea aceasta în cunoştinţă?”, se întreabă Sfântul Isaac. Cunoştinţa tainelor mari e ca o băutură care îmbată de entuziasm şi de bucurie, producând în sufletul persoanei o adevărata uitare de sine.309 Numai luminat de lumina dumnezeiască, cel ce se nevoieşte îşi cunoaşte, prin curăţie, natura sa adevărată, făcută pentru infinitatea plină de înţelesuri şi de iubire a lui Dumnezeu. 310 Omul, numai în relaţie iubitoare cu alte subiecte umane, pune în valoare posibilităţile sale, ascunsă în bogăţia descoperită în sufletul său. Dar acestui om, cu cât i se dezvăluie mai mult din frumuseţea tainelor, cu atât îşi înmulţeşte şi ostenelile nevoinţei spre tot mai mare curăţire a sa, ca să ajungă la cunoştinţa desăvârşită. 311 Vrea să dobândească nobleţea personalităţii sfinţilor. Cunoştinţa adevărată a lucrurilor sau a raţiunilor lor dumnezeieşti nu se obţine decât în starea de nepătimire. Sufletul şi-a găsit: “aripile, care sunt argintate sau curate de patimi”, cum afirma părintele Dumitru Stăniloae.312 306 307 Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Chipul nemuritor a lui Dumnezeu, vol..I,p.162 Sfântul Ioan Scărarul, Scara dumnezeiescului urcuş, în Filocalia…,vol. IX,, 178 308 Ibidem, p. 136 309 Calist Angelicude, Introducere în Filocalia…, vol VIII, p.378 310 Idem, Meşteşugul liniştii în Fiolcalia…, vol.VIII, p.385 311 Arhimandrit Ilie Cleopa, Ne vorbeşte Părintele Cleopa 2, Editura Episcopiei Romanului şi Huşilor,1995, p.34. 312 Pr.Prof.Dr. Dumitru Stăniloae, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, Vol.I., p.182. 93 2.6.2.CUNOAŞTEREA ŞI CONTEMPLAREA LUI DUMNEZEU DIN CREAŢIA SA Contemplarea naturală şi teologia sunt două trepte superioare treptei făptuitoare, prin care se curăţesc patimile şi se dobândesc virtuţile. Contemplarea naturală e o privire curată asupra raţiunilor existente în lucruri, iar acesta face lumea 94 străvezie pentru Dumnezeu.313 Teologia de taină este unirea lui Dumnezeu dincolo de orice cunoaştere a lucrurilor ca existenţe deosebite.314 Răsfrângându-ne privirea în lumea creată de Dumnezeu, ne vom minuna de marea Lui înţelepciune.315 Bogăţia creaţiei se cunoaşte la tot pasul, iar celor credincioşi le oferă bogăţie de cunoştinţe şi îi aduce spre dragostea Lui. Glasul lui Dumnezeu auzit la crearea lumii e ca o lege veşnică a firii: “Să dea pământul din sine verdeaţă: iarbă, cu sămânţă într-însă, după felul şi asemănarea ei”. Privind în toate colţurile naturii, “ne vom aduce aminte de asemănarea ce o avem împreună”. Acest fapt e mărturisit de unul din psalmii lui David: “Omul ca iarba, zilele lui ca floarea câmpului” (Psalmul 102.15). Când trecem peste o păşune şi vedem iarbă uscată de vreme ne ducem cu gândul la “nimicnicia noastră pe acest pământ”. Dacă vedem că într-o câmpie înflorită au intrat nişte cosaşi şi coasa lor nemiloasă taie iarba şi florile frumoase, care înmiresmau aerul cu parfumul lor, ne aducem aminte că şi noi ne vom încheia menirea pe acest pământ. Florile veştejite ne duc cu gândul la moartea noastră. Aceasta nu are milă de nimeni, ci pe toţi ne duce în veşnicia veacului celui fără de margini. “Înţelepciunea Ziditorului”316 se observă peste tot, de la spicul de grâu şi pâna la amurgul serii. Cine priveşte cu ochiul minţii şi al credinţei minunile lui Dumnezeu din zidire, ajunge la convingerea că toate “strigă către noi că există Dumnezeu”.317 Dar când cunoştinţa s-a ridicat la cele nevăzute a devenit credinţă, pentru că acelea nu mai sunt cunoscute prin simţuri. Propriu-zis, credinţa aceea naşte adevărata cunoştinţă, cunoştinţa de la început a firii noastre, când trăia în orizontul realităţilor duhovniceşti. Atunci, omul a intrat în planul Duhului, unde e “libertate de legi”318, unde suflă iubirea nesfârşită şi unde se observă manifestările fără sfârşit ale iubirii şi ale comuniunii. Omul, prin credinţă, atinge “adâncurile neatinse de simţuri şi de minte”319, adică ale vieţii dumnezeieşti, ale Duhului. Cunoştinţele pe care persoana le deţine 313 314 Ibidem, Spiritualitatea Ortodoxă…., p.13 Ibidem, p.15 315 Arhimandrit Ilie Cleopa, Valoarea sufletului, Editura Bunavestire, Bacău, 1997, p.168. 316 Ibidem, p.168. 317 Ibidem, p.173. 318 F.M. Dostoievski, Fraţii Karamazov, roman în patru părţi şi epilog, Traducere de Ovid Constantinescu şi Izabella Dumbravă, Editura Univers, Bucureşti, 1982, Partea a doua, p.446. 319 Ibidem, p. 449. 95 prin credinţă, sunt sesizate în acelaşi timp mai presus de înţelegere, printr-o intuiţie simplă şi subţire, de ordin duhovnicesc.320 Simţurile interioare sunt pătrunse în lucrarea lor de lucrarea Duhului. Simţurile devin instrumente ale lucrării Duhului, producându-se o lucrare teandrică, divinoumană. E o stare în care se gustă cu anticipare nemurirea şi nestricăciunea.În fiecare moment se trăieşte veşnicia, fără să se mai calculeze clipa. Cel ce a ajuns la o asemenea trăire vieţuieşte lăuntric, în taină, învierea, şi aceasta îi este o dovadă despre înnoirea tuturor – care se va produce prin puterea revărsată din acea stare de înviere lăuntrică. Acestea sunt cele trei moduri ale cunoaşterii, prin care trece întreg drumul omului: în trup, în suflet şi în duh. În general, omul rămânând, cât trăieşte pe pământ, în trup muritor, nu poate stărui în treapta a treia, a vederii tainelor dumnezeieşti şi nu poate ajunge la ea fără osteneala faptelor, în vederea desăvârşirii. Omul e supus schimbării. Această schimbare îl înalţă câte odată din condiţia trupească, dar îl coboară apoi, din nou, la condiţia caracteristică firii sale. De aceea, în cea mai mare parte din timp, el trebuie să actualizeze virtuţile a căror potenţă e pusă în firea lui. Prin aceasta se îmbogăţeşte sufletul.321 Omul trebuie să slujească lui Dumnezeu ca să nu cadă mai prejos de fire, şi ca să se urce din când în când la starea mai presus de fire. În cea mai mare parte din timp el se află în starea de mijloc, dacă face efortul să se menţină în ea. Nici această stare nu e lipsită cu totul de har. Din har cade numai când ajunge în starea mai prejos de fire. “Pentru că nu este libertate desăvârşită în veacul acesta nedesăvârşit. De aceea, toată lucrarea cunoaşterii este lucrare de deprindere (de exercitare obositoare, de creştere). Iar lucrarea credinţei nu se săvârşeşte prin fapte, ci se împlineşte în înţelegeri duhovniceşti şi e deasupra simţirilor. Pentru că, credinţa e mai subţire decât cunoaşterea”, mărturisea Sfântul Isaac Sirul. Sfinţii au petrecut prin puterea credinţei în bucuria vieţuirii mai presus de fire. Ei L-au iubit pe Dumnezeu şi ne-au învăţat şi pe noi să-L iubim şi să ne mântuim. De aceea, “fără iubirea lui Dumnezeu Tatăl şi fără prezenţa sfinţilor, care fac simţită afecţiunea şi glasul Său, viaţa pe pământ se întunecă şi se răceşte ca o pedeapsă: 320 321 Preot Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Viaţa şi învăţătura Sfântului Grigorie Palama…, p.183. Petre Ţuţea, Omul.Tratat de antropologie creştină, vol.I, Problemele sau Cartea întrebărilor, Editura Timpul, 1992, p.165. 96 locuitorii “ţării îndepărtate” te distrug, “trimiţându-te să paşti porcii, patimile trupului”, afirma Vasilios Gondikakis. Fiul mai tânăr – din parabola fiului risipitor – “e un exemplu de întoarcere şi întruchipare a ceea ce este mărturisirea: rod al căinţei, mărturisire a greşelilor”322, zdrobire de inimă şi cerere a milei. Tatăl este “un senior al iubirii”. Nu este interesat de el însuşi – în această parabolă. Este interesat să-l salveze pe copilul său. “Iubirea tatălui depăşeşte judecata lumii” şi revolta fiului mai mare. Dar cel care s-a întors îşi vede numai nevrednicia sa: “Nu mai sunt vrednic să mă numesc fiul tău”.Totuşi simte şi se miră de iubirea lui Dumnezeu. Iubirea părintească a biruit moartea. Fiul mai tânăr a vrut să rămână în casa Tatălui “ca unul din argaţii săi”, dar tatăl îl face personaj al unei mari prăznuiri. “Tatăl îl zdrobeşte cu iubirea sa nemăsurată” şi plânsul fiului deduce “înmulţirea veseliei”. Fiul mai mare e un “exemplu al învârtoşării inimii şi o osândire a altora” 323. Dar numai Hristos poate face din el, cel din urmă păcătos ,un adevărat om. Acesta este labirintul hristologic: reaşezarea omului în starea lui paradisiacă de altădată. Faptul că-şi va aduce aminte de greşeala sa îi dă o “beatitudine superioară celei a raiului iniţial”324. 2.6.3. CARACTERUL ASCETIC AL CUNOAŞTERII 325 Prin virtuţi se defineşte cu adevărat omul. În ele e cunoştinţa adevărată- a sa proprie, a oamenilor şi a lui Dumnezeu. Prin virtuţi, omul se pune cu seriozitate în practicarea lucrurilor mari, se depăşeşte pe sine. Cunoştinţa celor sufleteşti şi duhovniceşti nu e rezultatul unor definiţii teoretice, în care nu e angajată persoana întreagă, ci numai raţiunea. 322 323 Ibidem, p. 43 Ibidem. 324 Ibidem, p. 48 325 Constantin Noica, Cunoaştere şi asceză în Cartea fiului risipitor,..p .121 97 Idealul purităţii îl au şi oamenii cei mai impuri, care-şi închipuie că impuritatea lor e o formă de curăţie. Dar virtuţile, ca şi curăţia nu trebuie absolutizate. Există virtuţi ale binelui şi virtuţi ale răului, iar cele din urmă iau fiinţă printr-un exces şi printr-o greşită înţelegere a virtuţilor. Adevărul, ca şi binele, ca şi mila pot deveni, prin exagerare, printr-un fel de monomanie, “printr-un fel de fixaţie obsesională, pot deveni şi ele năpaste.” “Trebuie să ne aducem mereu aminte că virtuţile trebuie echilibrate, trebuie armonizate între ele şi numai aşa se poate ajunge la virtutea supremă, pe care înţelepciunea ancestrală a denumit-o dreaptă socotinţă”326, afirma Nicolae Steinhardt. Prin practicarea neîncetată a virtuţilor, din mintea omului se şterge amintirea patimilor. În scrierea Sfântului Isaac Sirul, găsim o amănunţită descriere a modului cum se câştigă nepătimirea. Realizarea ei se dobândeşte nu luptând direct împotriva patimilor, ci dând sufletului un conţinut pozitiv. Patimile se nasc când omul e stăpânit de mândrie. Gândurile lui se împrăştie întrucât nu are statornicia să aprofundeze ceva din toată realitatea obiectivă. Nu se adânceşte în cunoaşterea de sine însuşi şi în ordonarea vieţii sale. Voinţa cea bună este a celui smerit, a celui ce nu voieşte să fie văzut şi cunoscut de oameni. El cunoaşte şi iubeşte doar pe Dumnezeu, aşa cum un îndrăgostit nu ştie decât de iubita lui. Este cea mai înaltă definiţie a smereniei: să fii ca şi cum nu eşti, să nu fii cunoscut nici de tine însuti, dar să nu te asemeni unui animal sau unei plante. Să fii conştient de Dumnezeu şi nu de tine.327 A judeca toate din punctul propriu de vedere, a judeca doar prin prisma a ceea ce oferă viaţa personală de zi cu zi – îl arată pe creştin necredincios, nejertifitor. Dumnezeu :“vrea ca toţi să se mântuiască şi la cunoştinţa adevărului să vină”. O cunoaştere înrobită propriilor raţionamente, care nu atinge pragul iubirii agapice nu ne conduce spre logica iubirii şi a milei. A sluji doar ideologie, care împiedică cunoaşterea lui Dumnezeu. E o logică care împiedică iubirea, deci o logică a absurdului. A gândi fără a iubi înseamnă a separa inteligenţa de iubire, iar acesta înseamnă desfiinţarea omului ca element component al societăţii. O inteligenţă marcată de păcat e deja imposibilitatea de a cunoaşte corect.328 326 327 Nicolae Steinhardt (Monahul Nicolae Delahoria), Despre critslofilie în Cartea fiului risipitor…, p. 112 Sfântul Simeon Noul Teolog, Întâia cuvântare morală în Filocalia… vol. VI, p 142 328 Alexandru Mironescu, Certitudine şi adevăr, Editura Harisma, Bucureşti, 1992, p. 87 98 Lumea lăuntrică a omului se dezvăluie în relaţiile cu ceilalţi. De aici rezultă faptul că relaţiile interpersonale ocupă un loc central în structura personalităţii.329 Familia, biserica şi şcoala trebuie să orienteze individul spre preţioasele diamante ale demnităţii umane: luciditate, recunoştinţă, încredere reciprocă, neprefăcătorie şi credinţă.330 Personalitatea, dacă este în linii mari cristalizată, dă naştere, îşi apropie şi selectează anumite relaţii, iar pe altele le evită sau le respinge, pe unele le acceptă, promovează, dezvoltă şi amplifică, pe altele le anulează. Persoanele flexibile stabilesc uşor contacte cu ceilalţi, în timp ce persoanele rigide, dogmatice, închistate, orientate excesiv spre propria lor persoană sunt aproape incapabile să stabilească şi să întreţină relaţii normale. Cei incapabili de a înţelege trăirile semenilor, de a se acomoda la ele, se închid în sine. Aceştia vieţuiesc într-o stare de autonemulţumire şi îi transformă pe alţii în simple instrumente în vederea satisfacerii trebuinţelor personale.331 Vocea, şoapta şi suspinul aproapelui, iar acesta perceput ca o taină, sunt ca picăturile de rouă care, la apariţia soarelui, dau imaginea unor scumpe diamante. Numai interinfluenţarea reciprocă dintre relaţii şi personalitate asigură atât formarea personalităţii, cât şi acţiunea ei adecvată în diferite contexte sociale.332 Cercetările relaţiilor de intercunoaştere au arătat că o mare importanţă în buna funcţionare a acestora o are corectitudinea sistemului de imagini deţinute de parteneri. Cu cât părerea despre sine şi despre celălalt sunt mai aproape de realitate cu atât se creează premisele unei normale funcţionalităţi a relaţiilor dintre indivizi. Dacă atitudinile de receptivitate şi iniţiativă, ca şi intensităţile interacţiunilor se completează unele pe altele, între parteneri vor exista relaţii de compatibilitate; dacă nu, vor apărea relaţii de incompatibilitate.În afara conştiinţei de sine, a conştiinţei relaţiei ca atare dintre parteneri, nu poate fi vorba de relaţii interpersonale. Deci, oamenii trebuie să fie conştienţi de existenţa nevoilor şi însuşirilor lor, de natura şi scopul raportului ce se stabilesc între ei. Treptat, se dobândesc anumite calităţi de voinţă ce definesc capacitatea de efort voluntar a unei persoane. Cele mai 329 Paul Popescu-Neveanu, Mielu Zlate, Tinca Creţu, Psihologie-Manual pentru clasa a X-a şcoli normale şi licee, coordonator Prof. Univ.Dr.Paul Popescu-Neveanu, Editura Didactică şi Pedagogică R.A, Bucureşti,1998, p.154. 330 Vasile Băncilă, Iniţierea religioasă a copilului, Cuvânt înainte al P.S.Casian, Episcop al Dunării de Jos, Editura Anastasia, 1996, p.109. 331 Paul Popescu-Neveanu, Mielu Zlate, Tinca Creţu, op.cit., p.187. 332 Ibidem. 99 importante sunt: puterea de voinţă, independenţa, perseverenţa, promptitudinea luării hotărârii. Spontaneitatea exigentă a minţii înseamnă întărirea caracterului personal al omului.333Omul lucrează împreună cu Duhul, asemeni unei unităţi bipersonale. Prin persoana umană lucrează Persoana Duhului, dar fără ca persoana umană să înceteze de a lucra. Dimpotrivă – lucrând totodată Duhul prin ea – e făcută mai lucrătoare.334 Omul răspunde raţiunilor lui Dumnezeu cu raţiunile sale, înţelepţite din acelea, conformându-se cu ele uneori mai mult, alteori mai puţin, alteori deloc. Dar şi în cazul din urmă, el are conştiinţa existenţei lui Dumnezeu. Cel ajuns la vederea sufletească adevărată, vede în chip conştient raţiunile dumnezeieşti ale lucrurilor, şi pune în lucrare raţiunile sale naturale ca răspunsuri corespunzătoare, simetrice, la raţiunile dumnezeieşti. Dumnezeu a ales măsura omului în realizarea îndumnezeirii după har. Dar pe om l-a făcut pe măsura Sa, capabil să-şi însuşească la nesfârşit conţinutul dumnezeirii Sale. 2.6.4. IUBIREA ŞI OMENIA – SINTEZĂ A CUNOAŞTERII ŞI A CREDINŢEI De cele mai multe ori Dumnezeu dăruieşte omului potrivit credinţei lui. Dar, uneori, cere şi fapte şi curăţia vieţii şi apoi dăruieşte. Dar în pocăinţa ce se realizează pentru păcate şi după botez se cer omului osteneli şi străpungerea inimii şi lacrimi, vreme îndelungată şi apoi iartă. Pe tâlhar l-a iertat şi i-a făgăduit şi Împărăţia cerurilor, prin singura mărturisire de pe cruce. Şi de la păcătoasa, Hristos a cerut credinţă şi lacrimi. Dar de la mucenicii mărturisitori, împreună cu credinţa inimii lor, cerea şi necazuri, chinuri, străpungeri, pedepse şi moarte în multe feluri.335 Tainele lui Hristos se descoperă datorită vederii duhovniceşti a minţii, iar aceasta constă în uimire şi pătrundere în toate cele ce s-au făcut şi se fac. Este o uimire de iconomia lui Dumnezeu – referitoare la tot neamul omenesc. Uimirea se 333 334 Ibidem, p.16. Preot Ioan C. Teşu, op. cit., p.208 335 Miguel de Unamuno, Agonia creştinismului, Editura Institutului European, Iaşi 100 leagă de zdrobirea inimii şi de o stare lipsită de răutate. Uimirea ne descoperă cunoştinţe inexplicabile, ce se pot desluşi numai în chip tainic. Vederea tainelor în starea de răpire nu e statică, ci o înălţare din cunoştinţă în cunoştinţă. Iar mai sus de orice vedere e unirea în dragoste desăvârşită cu Dumnezeu, menţinând nădejdea unei şi mai mari uniri.336 Hristos, sub chipul desăvârşitei smerenii, şi-a însuşit firea omenească. Numai cu ajutorul smereniei, care a acoperit slava Sa, a putut fi primit de oameni. De aceea, în loc să se îmbrace într-o haină de cinste şi de slavă, El s-a împodobit cu o astfel de haină pe dinăuntru.337 E foarte important să ştim cum ne putem apropia de Hristos. E important să cunoaştem ce ne apropie de El, cel mai mult. Spun Sfinţii Părinţi, că omul smerit la cuget e ca Hristos. Şi nu te poţi apropia de Hristos dacă nu eşti smerit ca şi El. Atât Hristos, cât şi tot omul care e plin de smerenie, e un mijlocitor al Ziditorului sau al slavei Lui, dacă prin aceasta Fiul lui Dumnezeu338 s-a făcut Mijlocitor între Dumnezeu şi oameni. Tot omul care poartă în fiinţa lui smerenia e cinstit ca şi cum ar purta o cunună. Pe cel smerit la cuget nu-l dispreţuieşte nimeni niciodată. Odată ce-l iubeşte Ziditorul, e iubit de toţi. El iubeşte pe cei săraci şi toţi îl iubesc pe El. Toţi Îl doresc şi în tot locul unde se apropie, apare ca un înger de lumină, şi I se arată cinstire. Cei ce L-au chinuit pe Hristos au cinstit fără voie smerenia Lui, cu haină împărătească şi cunună. Tot aşa sunt cinstiţi, fără voie, toţi cei ce imită smerenia Lui, în special monahii care dispreţuiesc toată slava lumii.339 Cuvintele celui smerit sunt cuvintele lui Dumnezeu. Toţi îl privesc ca pe Dumnezeu, deşi cuvântul lui e simplu şi nearătos. Cel ce vorbeşte cu dispreţ împotriva celui smerit la cuget şi nu-l cinsteşte pe el ca pe un om viu, este ca unul ce şi-a deschis gura lui împotriva lui Dumnezeu. Smerenia este o putere tainică, pe care o primesc sfinţii desăvârşiţi după desăvârşirea întregii lor vieţuiri.340 Această putere nu se dă decât numai celor desăvârşiţi în virtute prin puterea harului, atâta cât încape în hotarul firii. 336 337 Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, Vol.I, p.136. Sfântul Isaac Sirul, op.cit., p.106 338 Ibidem, p. 109 339 Sfântul Petru Damaschin, Din dumnezeieştile învăţături duhovniceşti ale cuviosului părintelui nostru Petru Damaschinul, în Filocalia…, vol V, p. 218 340 Sfântul Ioan Scărarul, op.cit., p. 297 101 De aceea nu poate socoti cineva pe orice om, la întâmplare, smerit la cuget, ci, numai pe cei ce s-au învrednicit de treapta aceasta.341 Este o robie a dragostei, în care omul totuşi nu se simte rob, căci dragostea este în acelaşi timp tot ce e mai conform cu voia liberă a lui. Ea pune stăpânire peste fire, dar în acelaşi timp înalţă firea. Ea pune stăpânire peste libertate, dar în acelaşi timp libertatea se simte în largul ei342. Credinţa nu poate fi supusă unei cercetări filosofice. Pe calea strictei argumentări filosofice, nimeni nu e determinat să ia atitudine în problema misterului. Trebuie aleasă o altă cale, şi aceasta poate fi şi “ştiinţa pozitivă; cu atât mai mult cu cât ea ne prezintă şi maximum de dificultăţi, iar o hotărâre supremă nu se poate lua decât în mijlocul celor mai mari piedici”343, afirma Alexandru Mironescu. Omul tuturor timpurilor caută fericirea şi adevărul. Însă în acest drum de o rară nobleţe, el a avut două căi de ales: una mai lesnicioasă, a curiozităţii, a unei ştiinţe potrivite la poftele de putere şi a beneficiilor de toate felurile; cealaltă, păstrătoare a unui simţ al măsurii şi a sentimentului că realitatea e infinit mai bogată decât ne este dat să o cunoaştem344. Pentru oamenii trecutului mai îndepărtat, cunoaşterea închidea şi o teamă. Era teama scăpărată din conştiinţa clară a puţinătăţii omeneşti, în contact cu uluitoarea bogăţie a naturii vii sau neînsufleţite. Omul era cutremurat de uimirea cu neputinţă de potolit trezită de “arhitectura perfectă a Universului”345. Râvna lor “pentru adevăr era încărcată de emoţii”346. Fie că cercetau lăuntrul omului, fie că se căzneau să descifreze înţelesul lumii din afară, pentru omul din trecut totul era minunat şi era extraordinar. “Unii caută frumuseţea veşnică şi aşează infinitul în viaţa lor trecătoare. Ceilalţi trăiesc fără vreun gând mare. Dar, numai fiindcă se supun naturii neasemuit de frumoase, sunt fericiţi şi chipeşi şi, numai fiindcă trăiesc, preamăresc pe artistul suprem al lucrurilor, căci omul e un frumos imn a lui Dumnezeu. Ei toţi gândesc că fericirea e nevinovată şi că bucuria e îngăduită” afirma Anatole France 341 342 Ibidem, p. 299 Sfântul Ioan Scărarul, op. cit., p. 355 343 Alexandru Mironescu, op.cit, p. 88 344 Ibidem, p. 61 345 Ibidem, p. 81 346 Miguel de Unamuno, op.cit. p. 49 102 2.6.5.SIMŢIREA CELOR DUMNEZEIEŞTI – O CUNOAŞTERE MAI PRESUS DE CUNOAŞTERE Numai falsele atitudini, numai simulacrul de experienţă, numai impostura, adică trişarea cu noi înşine pot întreţine şi reînnoi necontenit eroarea. Din nenorocire, omului singur îi stă în putinţă să se falsifice, solidarizându-se necontenit cu eroarea. Dar omul care realizează o comuniune cu alţii se aşează dintr-odată în condiţii normale, şi care îi înlesnesc desluşirea adevărului.347 Este un fapt de cea mai mare importanţă să ne convingem că în realizarea unei comuniuni adevărate cu oamenii stă cheia rezolvării tuturor problemelor. Dar permanent trebuie să ne ghidăm atitudinile spre acelaşi ideal. Aceasta pentru că eroarea nu face mai ales ravagii acolo unde omul nu e în stare să ocupe în chip autentic, cu fermitate, aceeaşi poziţie intelectuală348. Oamenii, în majoritatea cazurilor, amestecă planurile, încurcă viziunile. Efortul de a cunoaşte adevărul atunci e mai mult o simplă agitaţie, şi nu o acţiune viguroasă, 347 348 Pr. Prof. Dr. D. Stăniloae, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, vol. I, p. 66 Alexandrru Mironescu, op. cit., p. 78 103 răscolitoarea, plină de o putere virilă, singură să meargă până în miezul nedumeririlor. Menţinerea energică a unei probleme, înlăuntrul aceleiaşi viziuni unitare, organice, determină o clarificare, o limpezire care nici pe departe nu se poate compara cu aceea care poate interveni întâmplător. Astfel “eroarea slujeşte adevărului”349. În condiţia noastră omenească, chiar erorile trebuiesc reîmprospătate ca să străbatem mai adânc pe drumul adevărului. Cunoaşterea lumii înconjurătoare cât şi a noastră înşine este o raţiune de a fi, a omului ca o conştiinţă a lumii. “Galeria oamenilor de ştiinţă cercetată cu migăloasă atenţie ar cuprinde de netăgăduit, tot atâtea variate figuri omeneşti câte poate să ofere umanitatea”350, afirma Alexandru Mironescu. În legătură cu darul cunoştinţei duhovniceşti, cu care Dumnezeu încununează eforturile umane de a-L cunoaşte, Părinţii filocalici vorbesc despre darurile Duhului Sfânt: al ştiinţei, al cunoştinţei, al înţelegerii şi al înţelepciunii. “Cunoaşterea lui Dumnezeu are un caracter pozitiv, creator şi, în acelaşi timp, progresiv, ea dezvoltându-se în raport cu eforturile noastre ascetice, în vederea dobândirii nepătimirii”351, observa preotul Ioan Teşu. Contemplativul, oricât ar progresa în cunoaşterea şi experierea lui Dumnezeu, el păstrează conştiinţa a două limite: pe de o parte, faptul că Dumnezeu rămâne permanent transcendent oricărei cunoaşteri omeneşti; pe de altă parte, aceea a caracterului infinit al acestui urcuş. Dar chiar pe treptele cele mai înalte, simţirea lui Dumnezeu sau cunoaşterea experimentală este, “o recunoaştere a însăşi tainei, o cunoaştere apofatică, o sesizare într-un mod superior a bogăţiei Lui infinite, căci tocmai de aceea e cu neputinţă de înţeles şi exprimat”352. Potrivit Sfântului Isaac Sirul, “vederea adevărată” este “ o legătură care ne prinde în ea şi în faţa căreia firea nu pate sta şi cel ce a primit îndeletnicirea cu ea în sufletul său are de la Dumnezeu un hat mai puternic decât toate lucrările sale”. Această credinţă este a “unora puţini”, adică a acelora care “prin împlinirea tuturor poruncilor îndumnezeitoare s-au întors la chip şi, astfel, s-au îmbogăţit cu lumina 349 Ibidem, p. 83 Ibidem, p. 23 351 Preot Ioan C. Teşu, Virtuţile creştine cărări spre fericirea veşnică, Trinitas – Editura Mitropoliei Moldovei şi Bucovinei, Iaşi , 2001, p. 65 352 Pr. Prof. Dr. D. Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, pentru Institutele Teologice, vol .I, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, p. 117 350 104 dumnezeiască a harului”. Aceasta răsare în suflet din “lumina harului”, este o credinţă “întemeiată în ipostas şi primită printr-o încredinţare vădită”. Prin ea cei ce au dobândit-o “ văd tainele ascunse în suflet şi bogăţia dumnezeiască cea ascunsă ochilor fiilor trupului şi descoperită în Duhul celor ce se ospătează la masa lui Hristos, prin umblarea în legile Lui”353, devin părtaşi la viaţa cea veşnică în Hristos Însuşi. “Teologia, aşa cum au înţeles-o şi trăit-o Părinţii duhovniceşti, nu este un sistem de cunoştinţe religioase, un ansamblu de învăţături teoretice, o cunoaştere raţională a lui Dumnezeu, ci experiere directă, trăire nemijlocită a lucrării lui Dumnezeu în sufletul lor şi în viaţa lumii. Ea nu este o ştiinţă discursivă, o vorbire despre Dumnezeu, ci o vorbire cu El, realizată în rugăciune, în stare de curăţie deplină şi abis de smerenie”354, mărturisea Ioan C. Teşu. Afirmarea voii proprii în afara virtuţilor, deci şi a iubirii, este păcat, adică moarte. “Creaţia nu există pentru a fi posedată. Posedând-o, o împingem în afara adevărului şi a finalităţii sale”355, afirma I. Rupnik. 353 354 Sfântul Isaac Sirul, Cuvinte despre nevoinţă, în Filocalia…., vol .X, p. 212p. Preot Ioan C. Teşu, op.cit., p.81 355 P.Marko, I. Rupnik, Parabola Tatălui milostiv, Traducere de Maria Cornelia Oros, în Cartea fiului risipitor - parabolă biblică în 6 lecturi pentru omul contemporan…, p. 60 105 2.6.6. PRIN ŞTIINŢĂ SPRE CREDINŢĂ 2.6.7. URCUŞUL DUHOVNICESC LA SFINŢII PĂRINŢI Sfinţii Părinţi ne recomandă pe lângă răbdare ş smerenie multă, să avem şi un povăţuitor. Omul e lăsat de Dumnezeu câteodată să fie ispitit ca să câştige şi mai multă experienţă şi bărbăţie vrăjmaşilor. Iar semne ale acestei stări sunt lacrimile şi zdrobirea sufletului înaintea lui Dumnezeu şi dorirea liniştii, precum şi cercetarea Scripturilor şi urmărirea scopului lui Dumnezeu cu credinţă. Dimpotrivă, semnul celuilalt este că se îndoieşte de ajutorul lui Dumnezeu, se ruşinează să întrebe cu smerenie, fuge de linişte şi de citire şi iubeşte împrăştierea. Din multă necunoştinţă se înmulţeşte descurajarea, nemulţumirea şi trândăvia356. Temerea de Dumnezeu e o sfială de a nu-L supăra, nu e laşitate. Cel ce posedă o credinţă adevărată are şi o cunoştinţă şi o iubire adevărată. E o condiţie ca să iubeşti pe toţi la fel, să nu te simţi legat de unul în mod special. În aceasta se amestecă totdeauna ceva de ordin inferior iubirii atotcurate357. Binele adevărat constă esenţial în iubire, care “vede” pe oricine în libertatea lui indefinită. Şi conştientizând aceasta, omul trebuie să creadă faptul că oricărei 356 357 Sfântul Isaac Sirul, op. cit. , p. 432 Dan Stanca, op. cit., p. 134 106 persoane i se cuvine respect. Dar nu numai că trebuie să avem demnitate de acorda respect, dar nefăcând acest lucru ne subestimăm propria persoană- adevărata comoară e sufletul nostru. Permanent trebuie să urmărim propria noastră dezvoltare, propria îmbogăţire. A fi senin, încrezător şi de a fi dispus a-l ajuta pe celălalt înseamnă a radia de împlinire şi fericire. Nu putem observa toate neputinţele unora, şi nici abaterile altora. Nu putem cunoaşte personalitatea unui om în întregime, şi tocmai datorită acestui fapt nu ne revine nouă, dreptul de a-l judeca. Prin judecată ne închidem în faţa celuilalt sau îl reducem la un obiect – definindu-l şi manipulându-l într-un anumit fel mărginit. E adevărat că ceea ce a fost pus odată bun, în suflet nu se desfiinţează cu totul. Dar trebuie o revenire la acel bine, prin pocăinţă, pentru a se descoperi din nou358. Omul permanent trebuie să recepţioneze realitatea cu toate subdiviziunile ei. Discernământul şi fermitatea sunt traiectoriile societăţii, dar şi ale creştinismului. Nu ne putem mărgini la propria fericire neluând în seamă pe ceilalţi. De aceea ,cel ce se mărgineşte pe sine prin alipirea la lucrurile mărginite nu se poate face locaş a lui Dumnezeu. Autenticul creştin vede şi în cele mai dramatice situaţii o salvare. Pe de o parte, întristarea e o patimă aducătoare de stricăciune în suflet şi trup, dar pe de altă parte, trebuie să avem nădejdea în mila lui Dumnezeu. Păcatul face să se murdărească chiar sângele trupului nostru prin sucurile naturale exagerate cele degajă. Dar el e curăţit prin lacrimile de căinţă care-i ies tot din firea trupului nostru, dar dintr-o stare curată a lui sau orientată spre curăţire. Altele sunt simţirile puse în mişcare de plăcere şi altele puse în mişcare de simţirea durerii. Durerea este purificatoare, spre deosebire de voluptate, pentru că durerea este opusă plăcerii359. Omul vede lumea potrivit cu starea lui. Starea omului influenţează vederea ochilor, auzul urechilor, care proiectează peste lucruri înfăţişări ce corespund stării lui sufleteşti. Dar el se face mărginit prin preocuparea de plăceri, vede lucrurile în mărginirea lor şi nu vede prin ele, raţiunile lor indefinite. 358 Constantin Noica, Cunoaştere şi asceză, Traducere de Maria-Cornelia Oros, în Cartea fiului risipitor, p. 126 359 Petre Ţuţea, op. ci.t., p. 165 107 Omul ce posedă o astfel de cunoştinţă nu urăşte ceva cu totul ca rău, nici nu iubeşte ceva fără judecată, ci-l priveşte pe om spre a se minuna. Cel luminat privind frumuseţea fiecărui lucru şi întrebuinţarea lui, fără patimă iubeşte pe Făcător360. Dumnezeu nu poate fi cunoscut prin raţiune. A cunoaşte, a înţelege sunt noţiuni ale raţiunii omeneşti361. Pentru a cunoaşte natura unei plante sau a apei, a unui metal, a unui animal sau a oricărei materii îi faci analiza, poţi să ajungi la o anumită cunoaştere. Materia păstrează totuşi o taină a sa: care este originea ei? Cum a fost creată? Dar Dumnezeu este necunoscut raţiunii noastre. Suntem pe cale să reconstituim Turnul Babel, socotindu-ne mai puternici decât Dumnezeu. Iar în acest caz, omul dă dovadă că nu are nici cunoştinţă şi nici credinţă. Orgoliul nebunesc îl face să creadă că nu mai are nevoie de Creator362. Pentru a înţelege pericolul fariseismului trebuie să citim evanghelia “Vameşului şi Fariseului” şi să extragem concluziile potrivite363. 360 361 Pr. Prof. Dr. Dumitru Stăniloae, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, Vol. I, p.113. Alexandru Mironescu, op.cit., p.29. 362 Arhimandritul Vasilios Gondikakis, Parabola fiului risipitor în Cartea fiului risipitor, p. 49. 363 Vasile Băncilă, Iniţierea religioasă a copilului, Cuvânt înainte al P.S. Casian, Episcop al Dunării de Jos, Editura Anastasia, 1996, p. 123. 108 2.6.8. CAUZELE SUFERINȚ ELOR Suferinţa este prezentă încă de pe primele pagini ale Bibliei. După ce cuplul primordial, Adam şi Eva, a nesocotit avertismentele divine, mâncând din rodul pomului oprit, suferinţa a devenit parte a vieţii umane. Dumnezeu i-a spus femeii: „voi mări foarte mult suferinţa şi însărcinarea ta; cu durere vei naşte copii şi dorinţele tale se vor ţine după bărbatul tău..." (Facerea 3:16). Bărbatului i s-a spus: „blestemat este acum pământul din pricina ta. Cu multă trudă să-ţi scoţi hrana din el în toate zilele vieţii tale. (...) În sudoarea feţei tale să-ţi mănânci pâinea, până te vei întoarce în pământ, căci din el ai fost luat; căci ţărână eşti şi în ţărînă te vei întoarce" (Facerea 3:17.19). „Fără îndoială", remarca scriitorul şi apologetul creştin C. S. Lewis, „i-ar fi stat în putere lui Dumnezeu să înlăture printr-un miracol consecinţele celui dintâi păcat săvârşit de fiinţa omenească; dar asta n-ar fi însemnat un bine foarte mare dacă n-ar fi fost gata să înlăture şi consecinţele celui de-al doilea păcat, apoi al celui de-al treilea, şi aşa mai departe mereu". În a doua generaţie - Cain şi Abel - apăreau deja invidia, mânia şi fratricidul364. Scriind în primul rând pentru contemporanii lor, profeţii Vechiului Testament s-au referit adeseori la problema suferinţei, considerată o consecinţă a păcatului. „Voi pedepsi - zice Domnul - lumea pentru răutatea ei şi pe cei răi pentru nelegiuirile lor" (Isaia 13:11). Suferinţele nu erau, în viziunea profeţilor, rezultate ale circumstanţelor politice, economice şi sociale, ci urmări ale încălcării Legii morale şi ale idolatriei. Ideea suferinţei ,ca urmare şi ca pedeapsă a păcatului transpare 364 Panayotis NELLAS, „Cadrele antropologice şi cosmologice ale unirii omului cu Dumnezeu. Studiu asupra rânduielii Canonului Mare”, în Omul – animal îndumnezeit. Perspective pentru o antropologie ortodoxă, studiu introductiv şi traducere de diac. Ioan I. Ică jr, Editura Deisis, Sibiu, 2002, pp. 169170 109 aproape din fiecare pagină a scrierilor profetice din Vechiul Testament. Totuşi, profeţii nu au afirmat că suferinţa este întotdeauna o consecinţă a păcatului 365. Dacă, uneori, Divinitatea a pedepsit păcatul prin secetă, foamete sau epidemie, aceasta nu înseamnă că fiecare secetă, foamete sau epidemie este o intervenţie directă din partea lui Dumnezeu, cu scop punitiv. Preocuparea de a împăca iubirea divină cu realitatea suferinţei este atât de mare, încât, adeseori, este pierdut din vedere un personaj important - diavolul. Numit în Biblie „stăpânitorul lumii acesteia" (Ioan 12:31; 14:30), „Dumnezeul veacului acestuia" (2 Corinteni 4:4) şi „Domnul puterii văzduhului" (Efeseni 2:2), Satana este cel care contribuie esenţial la amplificarea suferinţei umane. Vizionarul Ioan asocia suferinţa cu activitatea malefică a diavolului: „Nu te teme nicidecum de ce ai să suferi. Iată că diavolul are să arunce în temniţă pe unii din voi, ca să vă încerce. Şi veţi avea un necaz de zece zile" (Apocalipsa 2:10), iar apostolul Petru îi avertiza pe credincioşi că „potrivnicul vostru, diavolul, dă târcoale ca un leu care răcneşte şi caută pe cine să înghită. Împotriviţi-vă lui, tari în credinţă, ştiind că şi fraţii voştri, în lume, trec prin aceleaşi suferinţe ca şi voi" (1 Petru 5:8-9)366. Sunt prezentate în Biblie cazuri când leproşii, orbii, surzii şi demonizaţii au fost vindecaţi. Dar Dumnezeu nu i-a vindecat pe toţi leproşii, orbii, surzii şi demonizaţii. Există suficiente argumente biblice că El poate să anihileze răul şi să suprime suferinţa. Totuşi, conform Bibliei, înlăturarea completă a răului şi suferinţei este amânată până la un moment pe care omenirea nu îl cunoaşte. În societatea foarte agitată de azi nu există om care să nu întâmpine suferinţă în viaţa lui, să nu încerce paharul amar al durerilor. Vedem oameni îndureraţi, necăjiţi, chinuiţi, căzuţi la pământ de multă greutate a suferinţei. Şi nu numai feţele oamenilor sunt învinse, ci îndeosebi şi inimile lor. Sunt chinuiţi oamenii, suferă, şi din această suferinţă, sau mai degrabă din reaua întâmpinare a suferinţei, suferă de diferite boli trupeşti şi sufleteşti367. De aceea ,este nevoie să vedem câteva ascunzişuri ale acestei mari chestiuni a suferinţelor şi a durerii în viaţa noastră. Şi la început trebuie amintit că suferinţa este legată strâns cu viaţa oamenilor. 365 Alexander SCHMEMANN, „Călătoria Postului. 1. Începutul: Canonul cel Mare”, în Postul cel Mare, traducere de Andreea şi Laurenţiu Constantin, Editura Doris, Bucureşti, 1998, p. 81; 366 Prelipcean Alexandru, Sensul pocăinţei reflectat în Canonul cel Mare al Sfântului Andrei Criteanul”, în Vestitorul Ortodoxiei, anul XVII, nr. 397, 15 martie 2007, p. 5 367 Bartoş Emil, Conceptul de îndumnezeire în teologia lui Dumitru Stăniloae, Editura Institutului Biblic ,,Emanuel”, Oradea, 1999, p. 23 110 Domnul i-a asigurat pe ucenicii Lui că vor avea multe suferinţe în viaţa lor. „În lume necazuri veţi avea" (Ioan 16, 33). Sfinţii Părinţi, vorbind din experienţă, ne spun că în principal trei sunt cauzele: Diavolul, oamenii şi firea căzută, cu toate patimile care sunt înscăunate în inima noastră. Suferinţa provenită de la diavol este destul de dureroasă şi o încearcă aceia care lucrează binele şi se străduiesc să păstreze porunca lui Hristos. Avva Dorotei descrie o astfel de mare suferinţă provenită de la diavol: „Încă fiind eu acolo în chinovie, deodată mi-a venit o mare şi insuportabilă tristeţe şi eram într-o astfel de caznă şi sufocare ajungând aproape să-mi dau sufletul 368. Era suferinţa aceea din uneltirea demonilor şi o aşa ispită este pricinuită de invidia demonilor. Foarte grea, dar de mică durată, grea, întunecoasă, nechemată, neavând de nicăieri nici un răgaz, ci de pretutindeni strâmtorare, de pretutindeni sufocare. Însă repede vine harul lui Dumnezeu în suflet, deoarece nimeni nu ar putea să suporte". De asemenea provine de la oamenii care calomniază şi defăimează. Şi atunci sunt trezite de multe ori în noi supărări. Pentru ce acesta pe care l-am ajutat, să se comporte în acest fel? Sau încă oameni care-i prigonesc pe oamenii lui Dumnezeu, cum a fost în situaţia profeţilor şi a Sfinţilor Apostoli, creând astfel probleme şi suferinţe. Apostolul Pavel scrie către Corinteni: „Caci nu vrem, fraţilor, ca voi să nu ştiţi de necazul nostru care ni s-a făcut în Asia, că peste măsură, peste puteri am fost îngreuiaţi, încât nu mai nădăjduiam să mai scăpam cu viaţă" (II Cor. 1, 8). Încă avem şi suferinţa care provine din firea noastră căzută, din patimile care sunt înscăunate, precum am spus mai înainte, în inima noastră. Avva Dorotei scrie despre această situaţie: Este posibil să ne aflăm într-o bună stare şi să avem pace interioară şi linişte, şi atunci, dacă fratele nostru spune un cuvânt, ne agităm şi ne pronunţăm împotriva lui şi îl condamnăm ca provocator şi cauză a supărării. „Si acest lucru este batjocură şi acest lucru este aiureală 369. Căci oare cel care i-a spus cuvântul a aruncat în el patima? Dimpotrivă, i-a arătat acestuia patima, ca, dacă va vrea, să se pocăiască pentru aceasta". Astfel acestea trei sunt cauzele fundamentale ale suferinţelor care vin în viaţa noastră. Pe primele două le primesc sfinţii, pe a treia o primim în principal noi, care încă nu am fost curăţiţi de patimi. 368 John Breck, Dorul de Dumnezeu. Meditaţii ortodoxe despre Biblie, etică şi Liturghie, traducere de Cezar Login şi Codruţa Popovici, Editura Patmos, Cluj-Napoca, 2007, p. 67 369 Jean Gouillard, Petite Philocalie de la priére du coeur, Editions du Seuil, Paris, 1979, p. 156 111 Primele două cauze nu ating starea interioară a sufletului, din moment ce cu puţină răbdare primeşte oricine harul îmbelşugat, a treia cauză însă, dacă nu este vegheată, va crea o stare groaznică. Astfel avem două feluri de suferinţe, cea exterioară şi cea interioară. Totuşi, din acestea este evident că părinţii duhovniceşti, care au dobândit darul deosebirii, pot să distingă care suferinţă provine de la diavol, care de la oameni şi care de la noi înşine şi corespunzător să ajute starea noastră. De aceea şi susţinem că părinţii duhovniceşti pot să ne vindece mai eficient decât psihiatrii, care nu fac această deosebire şi le consideră pe toate ca provenite de la o stare psihologică rea. Suferinţa şi durerea în viaţa noastră sunt necesare, pentru că este participare la Patima lui Hristos. În învăţătura şi Tradiţia ortodoxă există un continuu discurs pentru asemănarea cu Hristos. Însă această asemănare nu este atât exterioară, morală, cât este mistică370. Totuşi trebuie să trecem de ceea ce a trecut Hristos. Şi, fireşte, trebuie să trecem de încercările, de suferinţele prin care Acela a trecut. Apostolul Pavel este revelator şi în punctul acesta: „Mă bucur de suferinţele mele pentru voi şi împlinesc în trupul meu lipsurile necazurilor lui Hristos" (Col. 1, 24). După interpretarea lui Teofilact al Bulgariei, „înţelesul cuvântului este astfel: în chip inegalabil, şi Hristos era dator să sufere, dar a şi murit, şi nu a ajuns să împlineascaă toată datoria lui de patimi; eu, Pavel această datorie a lui Hristos o împlinesc şi sufăr patimile acelea, pe care Hristos era dator să le sufere prin cuvântul vostru şi pentru întreaga Biserică a creştinilor". Toată această teologie a participării noastre la patimile şi moartea lui Hristos o prezintă din nou Apostolul Pavel în epistolele lui. Să luăm un exemplu. Scrie: „Purtând întotdeauna în trup omorârea lui Iisus, pentru că şi viaţa lui Iisus să se arate în trupul nostru. Căci pururea noi cei vii suntem daţi spre moarte pentru Iisus, ca şi viaţa lui Iisus să se arate în trupul nostru cel muritor. Astfel că în noi lucrează moartea iar în voi, viaţa" (II Cor. 4, 10-12). Foloasele suferinţelor şi încercărilor în viaţa noastră sunt foarte multe. Durerea este o nouă revelare a lui Hristos în om. Prin durere se naşte o nouă existenţă. Durerea creează premisele să se deschidă o altă lume, care mai înainte era nevăzută în noi371. 370 Kapsanis, Arhimandritul Gheorghios, Asceză şi îndumnezeire, traducere de Ieroschim. Ştefan Nuţescu, Editura Evanghelismos, Bucureşti, 2006, p. 56 371 Vladimir Lossky, Vederea lui Dumnezeu, traducere de Maria Cornelia Oros, Editura Deisis, Sibiu, 1995. p. 80 112 Sfântul Maxim Mărturisitorul în mod repetat în operele lui vorbeşte despre prezenţa binefăcătoare a suferinţei şi a durerii sau, cum le caracterizează, „patimi involuntare". Aceste „patimi involuntare" pentru Sfântul Maxim constituie un puternic mijloc ca să se cureţe omul de „patimile voluntare". Această durere a „patimilor involuntare", care provine din suferinţe şi încercari, învinge domnia patimilor. „Toată durerea, fie involuntară, fie voluntară, mama morţii devine moartea plăcerii, dacă desigur omul a primit aceasta cu bucurie. În afara răbdării patimilor involuntare, pe cele voluntare le combate deopotrivă cu succes omul prin tristeţea după Dumnezeu".Acelaşi sfânt spune: „Atacurile încercărilor pentru unii se nasc spre ridicarea păcatelor deja făcute, iar pentru alţii spre ridicarea celor săvârşite acum, altora le sunt aduse spre împiedicarea celor care urmează să fie săvârşite. În ambele cazuri, spre probarea celor care se întâmplă precum a fost pentru Iov". În această perspectivă se încadrează şi Sfântul Grigorie Palama când spune că „relele ajută credincioşii la îndreptarea păcatelor, la exerciţiu, la probare, la cotropirea chinului acestei vieţi, la îndemnul de a dori cu înfocare şi de a trăi cu incăpăţânare acea înfiere care se înveşniceşte, şi mântuirea, şi viaţa cu adevărat nouă, şi fericirea372". Profetul rege David spune într-un psalm al lui: „Doamne, întru necaz m-ai desfătat" (Ps. 4, 1). După Sfântul Nicodim Aghioritul, „cu cât omul suferă şi se întristează în lumea prezentă, cu atât depăşeşte cu mintea această mică dimensiune a lumii, şi traversând înălţimea cerului, sfârşeşte într-o dimensiune largă şi nemăsurată. Deci astfel acolo aflându-se, se bucură şi se odihneşte în cea mai dulce contemplaţie a lui Dumnezeu, şi înaintea descompunerii trupului trăieşte o viaţă fericită şi întru totul fericită, fiindcă şi Domnul arătând aceasta spunea: „In lume necazuri veţi avea; dar îndrăzniţi, Eu am biruit lumea" (Ioan 16, 33). Prin suferinţă ne amintim de Dumnezeu, ne raportăm la El şi este mărită astfel marea harismă a rugăciunii, dacă desigur întâmpinăm suferinţa cu seriozitatea cerută şi în atmosfera pe care o descrie Tradiţia ortodoxă.Aceste foloase ale suferinţei le-au cunoscut sfinţii, de aceea, după cuvântul Sfântului Ioan Sinaitul, erau însetaţi de suferinţe. Spune Sfântul Ioan că semnul distinctiv al acestora prin care au fost desăvârşiţi în durerea după Dumnezeu este „setea de dezonorari, foamea dorită de 372 Vladimi Lossky, Vederea lui Dumnezeu, traducere de Maria Cornelia Oros, Editura Deisis, Sibiu, 1995. 113 suferinţe nedorite... fericiţi cei care se înfometează de suferinţă şi însetează de dezonoare; fiindcă aceştia vor fi săturaţi de hrana cea trecătoare"373. Erau însetaţi de suferinţă, deoarece pe cât de mare este suferinţa, pe atât de mare este şi mângâierea. „Binecuvântat Dumnezeu şi Tată al Domnului nostru Iisus Hristos, Părintele îndurărilor şi Dumnezeul mângâierii, Cel care ne mângâie pe noi în tot necazul nostru spre a putea să mângâiem şi noi pe cei care se află în tot necazul prin mângâierea cu care noi înşine suntem mângâiaţi de Dumnezeu, fiindcă precum prisosesc patimile lui Hristos în noi, aşa prisoseşte prin Hristos şi mângâierea noastră" (ÎI Cor. 1, 3-5). Deci, ceea ce are importanţă nu este prezenţa sau absenţa suferinţei, cât buna sau reaua întâmpinare a ei374. În ceea ce priveşte suferinţele care provin de la oameni, nu trebuie să ne pronunţăm împotriva oamenilor, ci să le răbdăm cu răbdare, cunoscând că mult bine va proveni din acestea. Din păcate, noi păţim, cum spune avva Dorotei, precum câinele:„Arunca cineva împotriva lui o piatră şi lasă pe cel care aruncă şi se duce şi muşcă piatra. Aşa şi noi facem, lăsăm pe Dumnezeu care permite ca atacurile să ne fie readuse spre curăţirea păcatelor noastre şi ne retragem vorbind împotriva aproapelui. De ce mi-a spus şi de ce mi-a făcut? Şi fiind în stare să profităm mult din asemenea lucruri, uneltim împotriva noastră înşine, necunoscând că totul este prin Pronia lui Dumnezeu spre folosul fiecăruia". Tristeţea şi deprimarea care ne stăpâneşte de multe ori este substitutul tristeţii după Dumnezeu, adică al pocăinţei. Suntem chinuiţi astăzi nu atât pentru că avem încercări mari sau mici, ci pentru că nu avem pocăinţă. Suntem dominaţi de simţământul autarhiei375. Din acesta se nasc multe boli sufleteşti şi chiar chinuri trupeşti.Să avem totdeauna în minte cuvântul apostolic: „În toate pătimind necaz, dar nefiind striviţi, lipsiţi fiind, dar nu deznădăjduiţi, prigoniţi fiind, dar nu părăsiţi, doborâţi, dar nu nimiciţi" (II Cor. 4, 8, 9). Lunga istorie a suferinţei se împarte în două: înainte şi după Hristos, înainte şi după cruce. Întruparea Fiului lui Dumnezeu este gestul prin care Dumnezeu a demonstrat universului că El nu stă ascuns undeva, în slavă, lăsându-i pe bieţii 373 Ioan I. jr Ică,Morala şi spiritualitatea ortodoxă în viziunea Sfântului Grigorie Palama, în ,,Revista Teologică”, serie nouă, anul IV, (1994), nr. 3, p. 17. 374 Kallistos Ware, Dumnezeu ascuns şi revelat‫׃‬Calea apofatică şi distincţia esenţă-energii, traducere de Daniel Jugrin, în ,,Studii Teologice”, anul IV, serie a III-a, (2008), nr. 2, pp. 228-229. 375 Pr. Teodor Baba, „Profeţi vechi, oratori sau nescriitori în Vechiul Testament”, MB 79/1994, p. 35. 114 oameni să se târască în chinuri şi durere376. Fiul lui Dumnezeu a luat natura umană pentru a suferi împreună cu cei ce suferă. Într-o binecunoscută profeţie mesianică, profetul Isaia îl descrie astfel pe Iisus Hristos: „dispretuit şi părăsit de oameni, om al durerii şi obişnuit cu suferinţa, era aşa de dispreţuit că îţi întorceai faţa de la El, şi noi nu L-am băgat în seamă. Totuşi, El suferinţele noastre le-a purtat şi durerile noastre le-a luat asupra Lui... El era străpuns pentru păcatele noastre, zdrobit pentru fărădelegile noastre" (Isaia 53:3-5). „Dacă Dumnezeu nu este nimic mai mult decât o invenţie a omului, atunci omul a scornit nu doar un Dumnezeu, ci Unul care a suferit infinit mai mult decât făptura, decât orice făptură pe care a creat-o" Din poemul profetic al lui Isaia se distinge, cu claritate, o idee, şi anume că Iisus a purtat durerile şi suferinţele noastre. Ca Om nevinovat, şi-a însuşit lacrimile, durerile şi pedeapsa celor vinovaţi, adică ale noastre. 376 H.H. ROWELY, From Moses to Qumran, Studies of Old Testament, London, 1964, p. 141, apud Pr. Prof. Dr. Dumitru Abrudan, Cărțile didactico poetice, Editura Andreiana, Sibiu, 2006, p. 19. 115 3. SUFERINȚ A ÎN VECHIUL TESTAMENT 3.1. SUFERINŢA PRIN RĂBDARE – CAZUL LUI IOV Sinaxarul ortodox din data de 6 mai aduce în atenţia creştinilor personalitatea lui Iov, un personaj controversat care a rămas celebru până astăzi prin suferinţele pe care le-a îndurat. Istoria vieţii lui Iov, prezentată în Vechiul Testament, este un adevărat manual al suferinţei.. Biblia ne lasă să înţelegem că din cauza unui pariu al lui Dumnezeu cu Satan, acest om foarte bogat (fusese dăruit de Dumnezeu cu mulţi copii şi cu multă avere) este dat în mâna diavolului care, în afară de a-l omorî, are voie să îi facă orice377. După ce Dumnezeu îşi motivează gestul îi răsplăteşte statornicia dublându-i averea pe care o avea înaintea marii încercări. Apoi, lui Iov i se nasc alţi şapte fii şi alte trei fiice şi, în continuare, i se dăruieşte o viaţă îndelungată de o sută patruzeci de ani şi şansa să îşi vadă urmaşii până la a patra generaţie378. Iov dorea să ştie de ce un om că el, cu o viaţă exemplară, avea parte de o asemenea soartă, în timp ce unii din jurul sau, cu o viaţă imorală, aveau, în continuare, parte de linişte. Răspunsul la această problemă existenţială avea să fie formulat în mod clar, câteva secole mai târziu, de Apostolul Pavel care le spunea evreilor din timpul său că suferinţa nu are doar un caracter punitiv, ci, paradoxal, este şi un semn al dragostei lui Dumnezeu379. 377 378 Petru Creţia, Cartea Iov, traducere, note şi comentariu, Editura Humanitas, Bucureşti, 1995, p. 24 Pr. Teodor Baba, op. cit., p. 36 379 Pr. Ioan Alexandrescu, Avraam în lumina Bibliei tâlcuire biblică, Tipogr. Arhidiecezană, Sibiu, 1937, 91 p. 45 116 Cu toate că face parte din categoria cărţilor didactico-poetice380, totuşi Cartea Iov se deosebeşte de acestea, respectând un plan minuţios de expunere şi o gradaţie logică în expunerea ideilor.Cartea exprimă, într-un mod excepţional, nemaintâlnit până atunci în literatura ebraică sacră,probleme existenţiale fundamentale pentru relaţia omului cu Dumnezeu, asumarea condiţiei efemere a omului în raport cu divinitatea, problema şi dezlegarea suferinţei dreptului. Sub toate aspectele, Cartea Iov este apreciată ca fiind coroana cărţilor didactico-poetice şi una dintre cele mai de seamă creaţii ale geniului uman”381. Cu toate că e o carte biblică, în raport cu modernitatea, ea a rămas şi va rămâne model pentru toate generaţiile, asemeni Eliadei şi Odiseei lui Homer. După cum se observă şi din cuprinsul ei,cartea poartă numele personajului principal, Iov. Acest nume provine, etimologic, din ebraicul ”aiab” sau ”aiib”, care înseamnă a dusmăni ”; la pasiv acest nume-simbolic de altfel ar însemna cel duşmănit, cel persecutat382. Şi nu e de mirare,deoarece cartea sa nu face altceva decât să oglindească istoria sa,care e de fapt,după cum se va vedea,istoria numelui său simbolic. În privinţa scopului urmărit de autor,pe lângă problema dezlegării suferinţei,scopul principal al cărţii,de care ne vom ocupă în studiul de faţă,suntem îndreptăţiţi să credem,din lectura cărţii,că ea mai conţine şi alte scopuri,cum ar fi faptul că autorul cărţii a intenţionat să ofere cititorilor săi,în persoana lui Iov,un frumos model de răbdare în suferinţă. Se pare,apoi,că autorul a mai voit să combată acea curiozitate trufaşă care-l îndeamnă pe om cu atâta uşurinţă să conteste planul Providenţei divine383. Cartea Iov nu trebuie citită ca un tratat despre justiţia divină, ci ca o operă dramatică384 , o tragedie în cinci acte: primul solilocviu al lui Iov, disputa dintre Iov şi prietenii săi (în trei scene), al doilea solilocviu al lui Iov, intervenţia Domnului şi în cele din urmă epilogul. Aceste cinci acte în sensul şi desfăşurarea lor, vor fi obiectul scurtei analize care urmează. 380 Pr.Prof.Dr.Dumitru Abrudan,Cartea Iov şi valoarea ei antropologica,în rev.M.B,anul XXXIV,nr.1-2 1984,p 7. 381 H.H. ROWELY, op. cit., p. 20. 382 Pr.prof.Vladimir Prealipceanu,pr prof.Nicolae Neaga,pr.prof.Gheorghe Bama, pr. Prof.Mircea Chialda,Studiul Vechiului Testament,manual pentru Facultăţile de Teologie,ed.Renaşterea,Cluj Napoca,2006,p.294. 383 Ibidem,p.249 384 Petru Creţia, op. cit., p. 25 117 Văzând această stare de lucruri, Satan,duşmanul lui Dumnezeu şi pismuitorul oamenilor,intervine brutal în viaţa eroului, printr-un pact cu Dumnezeu, cauzându-I nefericire şi multă suferinţă. Izbit în tot ce are,Iov are puterea de a nu se descumpăni;el nu numai că nu-L blestema pe Dumnezeu,aşa cum probabil ar fi făcut-o oricare altul,ci dimpotrivă,Îl binecuvântează ca pe Unul ce are puterea de a lua ceea ce a dat(Iov 1,21).Nenorocirile nu se opresc aici,iar Iov e lovit de lepră.Dar,cu toate că însăşi soţia lui îl îndeamnă,sfătuindu-l la pierzare385 să-L blesteme pe Dumnezeu şi să moară,Iov se abţine şi de data aceasta,spunându-i: ”Oare dacă primim cele bune de la Dumnezeu,nu se cădea să le primim şi pe cele rele?”(Iov 2,10). După o vreme, trei dintre prietenii săi, auzind cele întâmplate, vin să-I vadă şi să-l mângâie: Elifaz din Teman, Bildad din Şuah şi Ţofar din Naamah(Iov 2, 11). Adepţi ai înţelepciunii tradiţionale, potrivit căreia Dumnezeu îi dă fiecăruia după faptele sale386, pe cel drept răsplătindu-l cu viaţă fericită şi moarte senină, iar nedreptului plătindu-I pe măsură nedreptăţii lui, cei trei sunt departe de a-l consola pe nefericitul lor prieten. În fapt, ei se străduiesc să-I convingă că starea lui de acum trebuie să fie consecinţa unui păcat, pe care el nu-l mărturiseşte, sau, eventual, nu-l ştie (Iov 4, 7). La rândul său, Iov se apăra cu îndârjire, susţinându-şi nevinovăţia (Iov 6, 29; 10,20-22). Iată-ne astfel în plină dramă a conflictului dintre starea ideală şi cea reală:prezumţia că omul drept e răsplătit cu binele, şi viceversa, e contrazis de evidenţa nenumăratelor cazuri în care dreptul e menit să sufere, în timp ce nelegiuitul, prin propria sa nelegiuire, se bucură de viaţa îmbelşugată şi moarte liniştită387. Suferinţa sa nu e numai fizică, ci şi morală, iar în ultimă instanţă el nu se plânge de suferinţă, ci de faptul că nu o înţelege, că ea se consumă sub semnul absurdului în atotputernicia unui Dumnezeu care nu poate fi decât raţional : "Nu mă osândi ... lămureşte-mă, să ştiu pentru ce te cerţi cu mine ... "(lov 10,20-22). Iov se resemnează (Iov 42, 6); el recunoaşte atotputernicia discreţionară a Dumnezeului în care credea388. La rândul Său, Dumnezeu îi mustră pe cei trei interlocutori ai lui Iov pentru superficialitatea mărturiei lor şi-l laudă pe erou pentru 385 386 Sfântul Ioan Gură de Aur,Scrieri alese III,colecţia PSB 30,Ed.I.B.M.B.O.R.,1994,p.160. Pr. Prof. Dr. Athanasie Negoiţă, Teologia biblică a Vechiului Testament, Editura Sophia, Bucureşti 2004, p. 59 387 Pr. Prof. Dr. Dumitru Bondalici, Enciclopedia marilor personalităţi din Vechiul Testament, Editura Diocezana, Caransebeş 2005, p. 165. 388 Origen, Opere exegetice la Vechiul Testament, colecţia PSB 6, trad. De Teodor Bodogae, Editura I.B.M.B.O.R., Bucureşti 1991, p. 93 118 cutezanţa de a-şi fi spus convingerile chiar cu riscul, am putea spune, de a fi depăşit hotarul atât de subţire dintre revoltă şi blasfemie. Ca urmare, la finalul istorisirii biblice, el va fi repus în drepturile sale depline, va redeveni sănătos, îşi va redobândi averile şi familia şi va trăi liniştit şi fericit până la adânci bătrâneţi 3.2. SENSUL SUFERINŢEI ÎN CARTEA IOV Dacă omul “este născut spre suferinţă”389 (Iov 5,7), înseamnă că aceasta copleşeşte pe om nu numai prin presiunea naturală, dar mai ales prin insurmontabilitatea ei metafizică, prin faptul că aproape la toate întrebările se găsesc răspunsuri potrivite,numai la ea nu. În general,omul vede suferinţa ca pe un rău şi un nonsens. La o judecare riguroasă, toate întrebările şi toată fiinţa pot fi relativizate, numai suferinţa nu; toate pot fi negate, singură suferinţa rămâne atât de suverană încât apare drept adevărul fundamental al omului. Omul este întruchiparea exemplară a suferinţei, fiinţa ca suferinţă. Suferinţa se impune ca o “muşcătură a absolutului”390, ca o asumare, proiectare a fiinţei dincolo de bine sau de rău. Cu toate acestea,suferinţa nu se poate identifica cu fiinţa,deoarece fiinţa nu poate fi înţeleasă şi afirmată decât pozitiv.De aceea, suferinţa trebuie să fie consecinţa unui act care a contrazis şi a înfruntat Fiinţa391. Ea e ca o opoziţie faţă de Fiinţă, opozitie ce se constituie în neascultare şi în căderea în păcat. Situaţia existenţială şi morală a lui Iov nu poate fi bine măsurată fără a înţelege gradul de suferinţă la care este martorul suferinţei absolute392. Un lucru definitoriu pentru starea lui Iov este trecerea lui bruscă de la starea de maximă fericire la cea de maximă nefericire şi suferinţă. O asemenea răsturnare radicală de situaţie este analoagă cu ceea ce teoria aristotelică a tragicului numeşte “katastrophe”. Suferinţa trăită nemijlocit de Iov este 389 Poezia Vechiului Testament,Cartea Iov,introducere,traducere şi comentariu se IPS Bartolomeu Anania,.Ed.I.B.M.B.O.R.,București 2000,p.28. 390 Jean – Francois Thomas,Simone Weil-Edith Stein, Editura Ars-Longa, Iaşi, 1996, p. 169. 391 Dogmatica Ortodoxă vol.I,Ed.I.B.M.B.O.R.,Bucureşti,2003,p.471 392 Petru Creţia,Cartea lui Iov,op.cit.,p.36 119 tot timpul însoţită de asaltul unor armate de spaime şi nelinişti. Este practic vorba de acea “nelinişte metafizică” despre care vorbesc Blaga şi Cioran la noi.393Suferinţa lui Iov este mereu proiectată pe amintirea şi imaginea fericirii şi a demnităţii de dinainte. Suferinţa îi este lui Iov fără de răgaz, fără de speranţă, fară liman, extremă, nemotivată, fără sens,din moment ce ”credinţa mea este curată şi-n ochii Tăi n-am nicio vină…”(Iov11,4). Pornind de la o intuiţie a lui Carl Gustav Jung, Paul Evdokimov în a sa “La femme et la salut du monde”(<<Femeia si mântuirea lumii>>),a insistat,cu mare răsunet asupra dimensiunii profetice şi versetului mai sus amintit(Iov16,19:<<iar acum martorul meu este în ceruri şi dă o bună mărturie despre mine>>).Textul e, într-adevăr,enigmatic. În mijlocul disperării sale, când Iov se crede lepădat de Dumnezeu şi neînţeles de oameni,iată că apare acest “martor” ceresc misterios,în care teologul rus o identifică pe Maica Domnului. Oricât de susţinută ar fi,această idee rămâne doar o părere teologică. Fiind cea mai tranşăntă experienţă existenţială,suferinţa se poate constitui în cazul lui Iov într-un criteriu al veridicităţii,în cunoaşterea cea mai adevărată şi mai sigură,pentru că “suferinţa cea mai curată aduce cu sine o inteligenţă mai intimă şi mai pură”394 393 394 Emil Cioran,Revelaţiile durerii,ed.Echinox,Cluj-napoca,1990,p.93 Sfântul Ioan al Crucii Integrala operei poetice,ed.Christiana,Bucureşti,2003,p.47 120 3.3. SUFERINŢA ŞI CUNOAŞTEREA EXISTENŢIALĂ Prima impresie şi concluzie care apare în cunoaşterea existentială este cea a injustiţiei şi a absurdului.Pentru omul simplu,prin experienţa existenţială, “suferinţa nevinovaţilor constituie un dosar împovărător în care tăcerea lui Dumnezeu şi lipsa Intervenţiei Sale devin proba unui eşec”395. Înţelesul suferinţei si realitatea iubirii lui Dumnezeu se pot descoperi însă,dacă ajungem să realizăm că iubirea,ca esenţă a fiinţei, este o comunicare în tăcere.Iov ne demonstrează că adâncimea,totalitatea şi supremul iubirii şi al cunoaşterii nu le dă cuvântul,ci tăcerea.Marele acte ale fiinţei,primele şi ultimile adevăruri şi lucruri ale ei,sunt acte ale tăcerii.Prin urmare,trebuie să învăţăm,precum Iov,ca tacerea lui Dumnezeu faţa de suferinţa umană nu este absentă,ci iubire,compasiune şi lucrare in tăcere396. Prin cunoaşterea existenţială ,Iov a ajuns să realizeze că suferinţa nu este decât “şcoala lui Dumnezeu”,optimă şi supremă cunoaştere şi împlinire a fiinţei sale. Acest lucru este cu atât mai evident,cu cât Iov,ştiindu-se nevinovat, n-a îndrăznit să arunce vinovaţia lui Dumnezeu,ci dimpotrivă,şi-a asumat-o pentru Dumnezeu (Iov2,10)397. Iov dovedeste că,oricât de drept şi de bun ar fi un om, pe fiecare Dumnezeu îl încearcă,îl presează şi-l chinuie: “cine imi va dărui împlinirea rugăciunii mele şi va face ca Dumnezeu să-mi dea ce aştept, şi să primească să mă sfărâme şi să-mi întindă mâna şi să mă nimicească!”(Iov,6,8-9). Şi totuşi, deşi conştient de josnicia condiţiei lui,Iov nu cedează,se ţine tare şi se apără.În faţa Fiinţei si a morţii, adevărata atitudine a omului este cea 395 396 Paul Evdokimov,Iubirea nebună a lui Dumnezeu,ed.Anastasia,f.a.,Bucuresti,p.11. Pr.Prof.Dr.George Remete,Suferinţa omului şi iubirea lui Dumnezeu, Ed.I.B.M.B.O.O., Bucureşti, 2005, p39 397 Sfâtul Ioan.Gura de Aur,Scrieri alese III,colecție PSB 30,Trad.de Dumitru Fecioru, Ed.I.B.M.B.O.R., Bucureşti, 1994,p.41. 121 imperiala.Forţa cu care se delimitează,cu care se măsoară Absolutul,faptul că nu se poate avea altă măsură şi nu trăieşte decât prin ideea de Absolut,puterea cu care desfinde moartea şi prin care poate fi ucis dar niciodată învins,aceasta este condiţia iniţială a omului.De astfel,în Vechiul Testament există chiar imaginea concretă a raportului de forţă dintre Dumnezeu şi om, ca raport de trântă şi luptă:este imaginea patriarhului Iacov care se luptă cu îngerul,îngerul fiind chiar Dumnezeu. Această imagine va fi dezvăluită mai concret şi mai deplin în Noul Testament(Matei 10,34; 11,12; Luca 11,8). Sfinţii Părinţi398 ne spun că,în iconomia lui Dumnezeu,suferinţa are un rost,că ea este cea mai înaltă “şcoală de cunoaştere” .Fără suferinţă,Iov putea evita toată existenţa şi putea face abstracţie de semeni.Suferinţa a fost imperativul care l-a presat pe Iov să ia act de existenţă semenilor săi,să-I accepte,să se deschidă şi,de fapt, să se sacrifice pentru ei.De fapt,acest lucru e valabil şi pentru noi astăzi.Suferinţa este modul total,modul suprem de cunoaştere,cel mai bun şi cel mai pedagogic mijloc de formare si de împlinire a omului pe pământ. Făcând o paralelă cu Cartea Iov,găsim în Viaţa Sf.Antonie cel Mare un episod asemănător,care dovedeşte că suferinţa este pedagogia divină a maturizării şi împlinirii,nu în absenţă,ci în prezenţa şi sub asistenţa lui Dumnezeu.Aflat într-o mare ispită şi suferinţa-asemeni lui Iov-ajuns la disperare,apoi ieşit din ispita,Sfântul Antonie îi reproşează lui Dumnezeu,care I s-a arătat la sfârşit,încurajându-l: “Unde erai?Pentru ce nu Te-ai arătat de la început,ca să-mi opreşti durerile? Şi s-a făcut glas către el:Antonie,eram aici,dar am aşteptat să văd lupta ta.Deci fiindcă ai răbdat şi nu te-ai biruit îti voi fi pururi ajutor!”399.Observăm de aici extraordinara înţelepciune şi purtarea de grija a lui Dumnezeu,care oricât de păcătos ar fi omul,oricâte suferinţe ar îndura,dacă rămâne statornic în credinţa sa,El nu-l părăseşte niciodată(Iezechiel 18,21-23). Teologia dovedeşte şi impune cunoaşterea existenţială,ca reală cunoaştere a fiinţei,ca adevărat raport al fiinţei relative(Iov 3,25),cu Fiinţa absolută şi rezolvare a problemei suferinţei400.De aceea,putem denumi acest raport,ca tensiune reală,drept o “luptă” a omului cu Dumnezeu.Conştiinţa cea mai deosebită şi argumentul concret 398 399 Grigore cel Mare,Moralia în Job,colecţia Sources Chretiennes,vol.23,p.128 Sfântul Atanasie cel Mare,Viaţa cuviosului părintelui nostru Antonie,X,în PSB 16,Trad.de Dumitru Staniloae,Ed.I.B.M.B.O.R.,1988,p.199 400 Pr.prof.Dr.George Remete,op.cit.,p.40 122 pentru aceasta le găsim în această Cartea Iov,o carte existenţială sută la sută,expresia deplină a existenţialului teologic401. Este extrem de semnificativ faptul că aici,Dumnezeu Însuşi îi condamnă pe cei smeriti şi îi laudă pe cei rebeli.Cei patru prieteni ai lui Iov sunt evlavioşi, supuşi, desăvârşiţi.Ei ÎL laudă pe Dumnezeu,şi totuşi,la sfârşit,Acesta îi înfierează:”mânia Mea arde împotriva voastră…robul Meu Iov să se roage pentru voi;din dragoste pentru el voi fi îngăduitor”(Iov42,8). Iov dovedeşte că,oricât de bun şi de drept ar fi un om,pe fiecare Dumnezeu îl încearcă,îl presează şi îl chinuie(Iov6,8-9).Toată cartea este plină de apărarea dreptăţii lui şi de lamentaţia sa,totuşi,Dumnezeu îl chinuieşte tot timpul.În acelaşi timp,e foarte puternică şi conştiinţa că Dumnezeu nu poate trăi fără el şi că moartea lui ar fi o pierdere pentru Dumnezeu: “ochiul celui ce mă va vedea nu mă va zări,ochii Tăi mă vor căuta,dar eu nu voi mai fi…”(Iov7,8).Suferinţa lui Iov se transformă în conştiinţă,după dictonul “câtă suferinţă,atâta conştiinţă”.De altfel,putem vorbi aici nu doar de o cunoaştere existenţială,cât de o cunoaştere concretă a lui Dumnezeu,din suferinţă şi din efectele acesteia,precum şi din minunile naturii402.Dumnezeu îi arăta lui Iov minunile Sale tocmai ca să accepte misterul actelor Sale,mai presus de orice înţelegere. 401 402 Petru Creţia,op.cit.,p.41 Pr.Prof.Dr.Dumitru Staniloae,Teologia Dogmatica Ortodoxa,ed.cit.,p.14 123 3.4. IUBIREA CA ESENŢĂ A LIBERTĂŢII În cazul lui Iov,ni se pare interesant de analizat raportul dintre smerenie si iniţiativă.Dacă baza,esenţa şi împlinirea fiinţei înseamnă umilinţa(Iov 42,2),dacă aşa îl vrea Dumnezeu pe om,atunci cum se împacă această cu iniţiativa? Această aparenţă contradictorie este rezolvată de Sf.Simeon Noul Teolog,care arată că: “frica naşte iubirea,iar iubirea dezrădăcinează frica din suflet şi rămâne ea singură în aceasta ca una ce este Duh Dumnezeesc şi Sfânt”403.La iubirea de Dumnezeu Iov a ajuns prin frică,adică prin conştiinţa Absolutului Lui(Iov42,3).Nu poţi să-L înţelegi pe Dumnezeu,nu poţi să ajungi la El şi nu-L vei iubi dacă nu ajungi la conştiinţa deplină,la libertatea deplină(II Cor.3,17).Dar această teamă ca şi conştiinţa totală,înseamnă şi înţelegerea pozitivitătii,adică a vieţii active;ea naşte iubirea,iar iubirea dezrădăcinează frica404.Am putea spune ce este raportul dintre începutul şi sfârşitul iubirii. În iubirea începătoare predomină teama sau adorarea ca respect; în faza supremă ,în iubirea împlinită străluceşte însă adorarea ca îndrăzneală (Iov42,4)405. Aceasta este raportul smerenie-îndrăzneală.Iar iubirea este aici rezultatul acestui raport.Fără îndrăzneala încrederii,umilinţa ar fi ascultare animalică, prostească, obiectuală şi mecanică, iar nu conştiinţă.Umilinţa conştientă şi creatoare(Iov42,6)e puternică şi duce neapărat la îndrăzneală. În concluzie, “lupta omului cu Dumnezeu”, ca legătură adevărată şi deplină, ca singură împlinire a omului este raportul dintre veşnica libertate umană şi veşnica Libertate Absolută,iar esenţa acestui raport este iubirea(Gal.5,13) 403 404 Sfântul .Simeon,Erosurile,17,ed.cit.,p.100 si urm. Pr.Prof.Dr.Dumitru Stăniloae, Ascetica si Mistica Biserici p.353 405 Pr.Prof.Dr.George Remete,op.cit.,p.51. Ortodoxe, Ed.I.B.M.B.O.R., 2002, 124 3.5. DUBLUL SENS AL EXISTENŢEI,CA SUFERINŢĂ ŞI IUBIRE Dacă am observat până acum că suferinţa există, ca degradare a suferinţei atârna de Cel care este Izvorul fiinţei şi al vieţii.În cazul lui Iov,oricât de spirituală am putea crede că e existenţa sau fiinţa,ea nu se dovedeşte ca atare decât dacă Izvorul fiinţei intervine efectiv pentru rezolvarea suferinţei umane (Iov 42,10).În calitate de Creator , nu se poate ca Dumnezeu să nu fie prezent şi să nu intervină în toată istoria fiinţei.Sf.Grigore de Nyssa explică aceasta nu numai logic,ci şi existenţial: “pe cine-l interesează ridicarea unei creaturi căzute,reîntoarcerea celui pierdut şi îndreptarea celui rătăcit?Pe cine Altul,dacă nu pe Stăpânul suprem al firii?Numai Cel ce dăduse omului dintru început viata,numai Acela mai avea puterea şi căderea de a reînviora această viaţă aproape stinsă.Taina adevărului ne învată că Dumnezeu a facut pe om şi că tot El l-a izbăvit şi după ce căzuse”406. Ne spun Sfinţii Părinţi407,că,de obicei,succesele pe care le-a obţinut cineva prin diferite înfrânări şi prin dobândirea unor virtuţi îl expun slavei deşarte şi mândriei.De aceea,Dumnezeu a rânduit să vină pe Iov supărări şi diferite necazuri şi suferinţe,ca să-l tămăduiască şi de aceste patimi,apărute într-o formă nouă,după ce n-au mai putut să se întemeieze pe avuţii şi pe alte avuţii deşarte.Din această pricină ele sunt simţite ca un fel de părăsire a nevoitirului din partea lui Dumnezeu,după ce mai înainte ÎL simţise mereu aproape,ajutându-L în eforturile sale. Dat fiind însă rostul pozitiv al acestei părăsiri,Părinţii o numesc părăsire pedagogică sau povăţuitoare408. Chiar şi poeţii afirmă un suprem al cunoaşterii prin suferinţă: "Pier stele neatinse /Noi stele se vor naşte/Am cunoscut durerea/Nu am ce cunoaşte "(George Vieru, "E linişte iubirea "). Mai mult, pornind de la experienţa dreptului Iov, unii filosofi ajung la o suveranitate şi chiar o frumuseţe, un miracol prin suferinţă. O mare teoreticiană, o adevărată specialistă a suferinţei, Simone Weil, afirma cu fervoare că 406 Sfântul .Grigore de Nissa,Marele cuvânt catehetic,cap.6,PSB 30,Trad.de Bodogae,Ed.I.B.M.B.O.R.M, p.305. 407 Sfântul Maxim Marturisitorul, Răspunsuri către Talasie ,Fil.rom.III, p. 298 408 Pr.Prof.Dr.Dumitru Stăniloae,Ascetica şi Mistica Biserici Ortodoxe,ed.cit.,p.187. Teodor 125 "expresia adevărată a suferinţei este în mod suveran frumoasă ", vorbind chiar de "frumuseţea sălbatică a suferinţei ( la sauvage beaute du malheur)”409. Vorbirea despre suferinţă conduce obligatoriu la vorbirea despre iubirea Fiinţei absolute a lui Dumnezeu. Experienţa imediată şi cunoaşterea existenţială în general, ne impune suferinţa ca întrebare insurmontabilă, ca o aporie. Plecând de la acest insurmontabil logic şi filosofic, teologia îl explicitează existenţial ca pe un paradox, o contradicţie irezolvabilă natural şi istoric, dar rezolvabilă în absolut în Supremul fiinţei410. Oricât de paradoxală, suferinţa nu exclude iubirea. In acest context, fiinţa nu poate fi decât iubire, chiar dacă iubirea se constituie într-un paradox411. Iov cu adevărat poate fi socotit drept vestitor al Fiului lui Dumnezeu;el a arătat ce va îndura Hristos prin suferinţele sale.Fericitul şi dreptul Iov(Iezechiel14, 14-20; Iacov5,11)simbolizează venirea Mântuitorului şi naşterea Bisericii creştine;soţia sa , cea care blestema,simbolizează viaţa oamenilor trupeşti,a celor care duc o viaţă imorală,iar prietenii lui Iov îi prefigurează pe eretici,care nu au altă ocupaţie decât seducerea sufletelor412. Faptul că Iov e o prefigurare a Mântuitorului Hristos Cel aşteptat este arătat prin felul în care îşi îndură suferinţa. Pe cine prefigurează fericitul Iov prin suferinţa sa, dacă nu pe Hristos la vremea pătimirii şi morţii Sale pe cruce,despre care proorocul Isaia a zis:”dar El a luat asupra-Şi durerile noastre şi cu suferinţele noastre S-a împovorat.Şi noi ÎL socoteam pedepsit, bătut şi chinuit de Dumnezeu”(Isaia 53,4).Suferinţa se constituie în chip fundamental în condiţie a fiinţei.Aceasta este o evidenţă teologică,filosofică,artistică şi ştiinţifică în acelaşi timp,experimentată existenţial şi fundamental.Ea se impune existenţial ca un paradox, o întrebare şi o dificultate maximă a fiinţei.Dacă teologia pretinde că poate oferi rezolvarea ei,problema se pune mai dificil pentru cugetarea ne-teologica.Cugetarea umană însă este unitară şi nu poate funcţiona decât dacă e consecventă.Consecvenţa impune cugetării şi simţirii omenesti,atât celei teologice,cât şi filosofice,că nimic nu poate fi discutat şi afirmat decât întru sens şi întru fiinţă. Însăşi întrebarea şi îndoiala presupun afirmaţia şi fiinţa.Orice întrebare şi orice îndoială se află deja încadrate,cuprinse în fiinţă şi în sens.Prin urmare,oricât de absurdă şi irezolvabilă ar părea suferinţa,oricare din modurile cunoaşterii 409 410 Jean Francois Thomas, op. cit., p. 85. Pr. Prof.Dr. George Remete, op. cit., p. 129 411 Nikolai Berdiaev, Despre menirea omului, Editura Aion, București 2004, p. 236. 412 Protos.Lect.Dr.Justinian Carstoiu,”Cartea Iov” in “Ortodoxia”, nr.3-4,2006,p.103. 126 omeneşti(teologic,filosofic,artistic,ştiinţific sau comun)este obligat să acţioneze şi să răspundă întru sens şi întru fiinţă.Nefiinţa şi absurdul suferinţei trebuie să fie cuprinse de fiinţă şi de sens,care-l pot da o rezolvare,ca în cazul lui fericit al lui Iov. Iov a trăit înaintea harului,când încă nu se îmbrăcase în “omul cel nou”,cu toată vieţuirea atât de curată, când harul Duhului nu era revărsat cu atâta îmbelşugare, când blestemul şi moartea stăpâneau(Gala.3,13-14). Sfântul Ioan Gură de Aur identifica în Iov un vestitor al Evangheliei şi al noii vieţi în Hristos413,dar şi exemplu pentru orice creştin.”Multe sunt necazurile drepţilor şi din acelea îi va izbăvi pe ei Domnul”(Ps.34,19),dar Iov a fost cel mai încercat.După ce el a răbdat cu tărie încercările dure,cuvântul divin i-a zis:”poţi cu adevărat să găseşti cusur judecătii Mele?Şi Mă vei osândi pe Mine, ca să-ţi faci dreptate?”(Iov 40,8)414. Iov se face vestitor al suferinţei biruită de lumina lui Hristos.Creştinul trebuie să socotească suferinţa ca unealtă a mântuirii sale.Sfântul Grigore de Nazianz îl vede pe Iov drept chip al suferinţei,la care îl urcă pe om răbdarea suferinţei,iar Biserica îl numeşte “biruitor al multor ispite şi bărbatul admirabil al răbdării suferinţei”,cinstindu-l pe data de 6 mai a fiecărui an. Dumnezeu există numai dacă este al tău.Pentru aceasta,trebuie să ai nu numai vericiditatea şi certitudinea,ci mai ales experimentarea şi convieţuirea permanentă cu El.Astfel,Dumnezeu este adevărat numai dacă dobândim în noi înşine certitudinea prezenţei Lui:”Dar eu ştiu că Răscumpărătorul meu este viu şi că El,în ziua cea de pe urmă ,va ridica iar din pulbere această piele a mea ce se destrăma…”(Iov 19,25). Plecând de la mărturiile scripturistice, se poate preciza că exegeţii care atribuie Cartea lui Iov lui Ieremia nu se întemeiază pe nici un argument valid. Părerea lui Stier conform căreia: "există o paralelă imediat observabilă între capitolul 20, versetul 14 al Cărtii Ieremia şi capitolul 3, versetele 3 şi urm. din cartea Iov. Acest paralelism este suficient pentru a arăta că autorul Cărţii Iov nu poate fi altul decât Ieremia. Şi dacă argumentele interne nu ar ajunge exista destui exegeţi renumiţi precum Diels şi Kranz care în tratatele lor ne susţin opinia" nu este valabilă din punct de vedere ortodox415. 413 414 Ibidem Ackermann, L., Die Beredsamkeit des heiligen Johannes Chrysostomus , Würzburg: Bucher, 1889, p. 123 415 Panayotis NELLAS, op. cit., p. 171 127 Pe autorul cărtii nu-l cunoaştem, deoarece nu se ştie cine a fost acesta. Ceea ce putem afirma cu siguranţă este faptul că autorul era un iudeu locuitor al Palestinei, un bun cunoscător de literatură iudaică, fiind o persoană cultă, cu vaste cunoştinţe de geografie şi istorie. El are cunoştinţe despre Egipt şi tările Eufratului dând dovada şi de o cunoaştere în ceea ce priveşte practicile locuitorilor din pustie 416. Acesta "n-a fost un străin care a locuit în Egipt, la graniţele Palestinei, în Idumeea, în pustia Arabică sau în altă parte. Autorul Cărţii Iov a fost cu siguranţa un iudeu ,care a putut locui chiar în Ierusalim fiind familiarizat în cunoaşterea Legii şi în general în toată cultura israelită din epoca de înflorire a literaturii şi a limbii ebraice. Un străin n-ar fi putut trata astfel problema cum o tratează Cartea Iov, neavând cunoştinţele trebuitoare". În ceea ce priveste valoarea istorică şi autoritatea cărţii exegeţii în general au fost surprinşi de două probleme ce s-au impus printre interogaţiile referitoare la Cartea Iov. Prima este intrebarea dacă Iov a existat sau nu ca persoana istorică. Sfânta Scriptură atesta că eroul cărtii Iov a existat ca persoană istorică. Profetul Iezechiel, după cum am văzut şi mai sus, îl menţionează, precum şi cartea (Iez. 14: 14-20). Iisus fiul lui Sirah (int.Sir. 49: 10) şi de către Amos (Amos 5:8). Şi referinţele directe, explicite, pe care le face Sfântul Apostol Iacov (Iacov 5: 10-11) la personajul vechitestamentar sunt o întărire a faptului că Iov a existat istoric 417. De fapt, toţi Sfinţii Părinţi îl consideră pe Iov o persoană istorică, unii dintre ei socotindu-l pe acesta chiar autorul cărţii. Cinstirea de către Iov se bucură că a îndreptăţit Biserica Ortodoxă să-l serbeze la 6 mai, iar cea catolică la 10 mai, ca semn al înaltei preţuiri de care se bucură Iov şi, indirect, o argumentare a existenţei lui în cadrele temporalităţii. Iov era proprietarul de animale putred de bogat cu o avere de 11,500 de capete, adică de trei ori mai multe decât Nabal din Maon. Iov era părintele grijuliu şi tatăl împlinit al unei familii numeroase (şapte fii şi trei fiice). Iov era omul respectat în societate (vezi Iov 29) şi credinciosul cu care Însuşi Dumnezeu se lăuda înaintea Cerului. Cu toate acestea, Iov a ajuns omul deposedat de toate averile, lipsit de copii, de sănătate şi de demnitatea de om pe neaşteptate418. Iov este cel mai neaşteptat candidad pentru intervenţia lui Dumnezeu. Un patriarh ca Iov atinge talia lui Avraam, părintele credincioşilor. Cu toate acestea, 416 417 Ibidem. Bartoş Emil,op. cit., p. 24 418 Alexander SCHMEMANN, op. cit.,p. 82. 128 Dumnezeu permite Satanei să se atingă de integritatea gospodăriei, familiei şi sănătăţii sale. Probabil că cei mai mulţi dintre noi nu ne calificăm pentru un asemenea exerciţiu de proslăvire a lui Dumnezeu. Noi avem promisiunea că „Dumnezeu nu va permite să fim ispitiţi peste puterea noastră, ci odată cu ispita a pregătit şi mijlocul de a o putea răbda” (1 Cor. 10:13). Cornilescu traduce aici “mijlocul să ieşiţi din ea”. Oricum, mijlocul de ieşire este prin răbdarea suferinţei. Reacţiile la suferinţa credinciosului sunt variate: Dumnezeu apreciază răbdarea suferindului, Satana continuă să-l acuze pe suferind, prietenii lui Iov sunt uluiţi de suferinţa prin care trece, Iov îşi blestemă viaţa, prietenii lui Iov revin cu sfaturi de îndreptare a situaţiei, iar Iov revine prin asumarea suferinţei. Din perspectiva lui Dumnezeu, suferinţa poate fi un exerciţiu demonstrativ al credincioşiei unui om. Iov a rămas neclintit în teoria sa cu privire la nedreptatea suferinţei sale419. Tot la fel de fermi au fost şi prietenii lui Iov, care considerau că suferinţa este justificată de păcatul personal. Omul, cu atât mai mult credincioşii, este un spectacol atât pentru lumea văzută cât şi pentru cea nevazută420. Pavel vorbeşte despre performanţa apostolilor ca despre activitatea depusă de gladiatori în arenă (1 Corinteni 4:9). Imaginea, specializată la atleţi, este extinsă ulterior la toţi creştinii în Epistola catre evrei (12:1). Cu limitările sale, omul nu poate pricepe toate lucrurile care se petrec în lume. „Lucrurile ascunse sunt ale Domnului” spunea Moise în Deuteronom 29:29, aşa cum „cele descoperite sunt ale noastre, ca să păzim cuvintele Legii acesteia”. Cu alte cuvinte, datoria omului este să respecte standardul lui Dumnezeu şi să lase consecinţele în grija lui Dumnezeu. Am fi tentaţi să spunem că mulţimea susţinătorilor ar autoriza o anumită interpretare asupra suferinţei credinciosului.Cei trei prieteni mai vârstnici ai lui Iov au luat cuvântul înainte ca mai tânărul lor tovarăş să îndrăznească a deschide gura. Toţi au adus la unison, aceeaşi teorie că Dumnezeu îl pedepseşte numai pe vinovat cu o asemenea suferinţă421. O prostie sau o minciună nu devine adevăr dacă este susţinută de mulţi oameni. Este adevărat că Scriptura vorbeşte despre obligaţia de a avea 2-3 martori pentru a dovedi vinovaţia cuiva, dar această obligaţie priveşte faptele unui om, nu interpretarea asupra faptelor sale. 419 420 Prelipcean Alexandru,op. cit.,p. 5. Ibidem. 421 Jean Gouillard, op.cit., p. 156 129 Intoxicarea din presa românească este o strategie folosită de jurnaliştii care nu cunosc deontologie, dezinformează masele şi care dovedesc că şi-au făcut şcoala cu politruci iar unii chiar au servit patria ca securişti şi informatori. Nu contează de câte ori ţi se spune un lucru, dacă este greşit tot greşit rămâne422. Aceasta este tehnica diavolului de a intoxica cu gânduri rele despre tine şi despre alţii. Până la urmă tot mincinos rămâne, iar toţi cei care cred în el sunt mincinoşi împreună cu el. Autoritatea sustinatorului: experienţa spirituală, experienţa de viaţă sau însăşi revelaţia pot fi invocate pentru autorizarea unei interpretări. Prietenii lui Iov au făcut apel la autoritate superioară pentru a-l deturna pe Iov din convingerile sale de nevinovăţie susţinute cu atâta eroism. Elifaz din Teman invoca experienţa sa spirituală (Iov 4:12-16). Bildad din Şuah invocă experienţa de viaţă (Iov 8:8). Elifaz din Teman va recurge şi el la aceasta strategie, dupa ce a constatat că prima nu a avut succes423. Ţofar din Naamat şi Elihu au invocat înţelepciunea lui Dumnezeu (Iov 11:5-6; 20:29; 32:8-10) care le-ar fi parvenit în ciuda faptului că nu erau calificaţi prin vârstă să aibă înţelepciunea perilor albi. Deşi este adevărată teza că Duhul lui Dumnezeu poate înţelepţi chiar şi pe tineri, nu este la fel de adevărat că înţelepciunea care vine de sus îi umileşte sau desconsideră pe ceilalţi (Iacov 3:13-18). Suntem chemaţi să slujim unii altora, nu să ne judecăm unii pe alţii. Nu cunoaştem toate informaţiile necesare pentru o judecată corectă(1Corinteni4:45). Ne înstrăinează unii de alţii. Împăcarea este posibilă până la judecată (Matei 5:25-26). Judecata odată săvârşită ne desparte.Există riscul ca să ne întâlnim din nou cu măsura folosită pentru alţii, pentru că Dumnezeu o va folosi şi asupra noastră (Matei 7:1-5). Dacă vrei ca Judecătorul să fie milostiv cu tine, trebuie să te arăţi şi tu milostiv cu cei care îţi greşesc. În fond şi la urma-urmei, Dumnezeu ne-a chemat să fim martori şi mijlocitori ai vindecării altora şi nu interpreţi ai suferinţei lor424. Comparaţia dintre lucrarea canonică a lui Iov şi alte lucrări din Antichitate pe tema suferinţei dreptului a scos în evidenţă faptul că judecata omului a fost de când lumea pripită şi neconformă cu realitatea. Spre deosebire de contextul Orientului Apropiat al Antichităţii, unde standardul moral era inexistent, în societatea iudaică 422 423 John Breck, op.cit.,p. 67 Ibidem. 424 Arh. Bartolomeu Valeriu Anania , „Biblia lui Şerban, monument de limbă teologică şi literară românească”, GB 6/1988, p. 55 130 moralitatea era definită în raport cu Legea revelată de Dumnezeu lui Moise425. Aşa se face că prietenii lui Iov, adepţi ai teologiei populare, au putut să diagnosticheze criza lui Iov ca pe o sancţiune divină la încălcarea standardului moral al lui Dumnezeu. Tot la fel, Iov însuşi s-a putut apăra pe sine, dezvinovăţindu-se că nu se făcea vinovat cu călcarea niciuneia dintre poruncile Domnului (mai ales capitolul 31). Iov este omul care nu „s-a simţit cu musca pe căciulă” atunci când moartea i-a bătut la uşă. Iov este un personaj nepereche nu numai prin faptul că a putut afirma despre sine că nu este vină în el, spre marea dezamăgire a prietenilor săi. Tot despre el Biblia afirmă că şi-a luat în serios datoria de familist şi de părinte. Chiar şi când copiii lui erau majori, Iov se simţea obligat să mijlocească la Dumnezeu pentru ei, pentru ca vreun eventual păcat săvârşit din neatenţie să fie iertat. Până şi soţia lui, aşa ignorantă cum a fost când i-a cerut să facă un păcat vrednic de moarte ca Dumnezeu să îi curme suferinţa, a rămas cu el în ciuda suferinţei sale şi au continuat mariajul lor şi după ce încercarea aceasta a fost depăşită426. Când alte femei ar fi dat bir cu fugiţii, soţia anonimă a lui Iov i-a rămas fidelă prin toate suferinţele sale. Iov este un erou al credinţei autentic pentru că a rămas credincios Domnului, în ciuda imensei sale suferinţe, fără ca să aibă perspectiva pe care noi astăzi o avem asupra dreptului suveran al lui Dumnezeu de a încerca prin suferinţă pe credincioşii Săi şi de a o face uneori doar pentru a-Şi proslăvi Numele. Dacă ceea ce spune Pavel în 1 Corinteni 10:13 că „nu ne-a ajuns nicio ispită care să nu fi fost potrivită cu puterea omenească” (şi cred că aşa este), atunci puterea lui Iov a fost cu adevărat mare. Spre deosebire de oricare dintre noi care am pierdut copii, Iov şi-a pierdut pe toţi cei zece copii ai săi într-o singură zi427. Spre deosebire de oricare dintre noi cărora Dumnezeu ne-a luat din averi, lui Iov Dumnezeu i-a luat tot ce a avut într-o singură zi. Şi nu i-a luat puţin: 7000 de oi, 3000 de cămile, 500de perechi de boi, 500 de măgăriţe428. Spre deosebire de oricare dintre noi care suntem cercetaţi printr-o boală, lui Iov i s-a luat sănătatea într-o singură zi, aşa încât s-a trezit cu o boală incurabilă, izolat în condiţii de carantină, fără nicio speranţă de mai bine, dar nici măcar de moarte iminentă. Să nu mai vorbim de faptul că, în cazul lui Iov, Dumnezeu a intervenit repunându-l în drepturi, tot la fel cum l-a şi deposedat, dând lumii întregi un semnal că l-a reabilitat integral. 425 426 Ibidem, p. 56 Ibidem. 427 Jean Gouillard, op. cit., p. 157 428 Bănescu, prot. dr. Marcu, „Marginalii la Cartea lui Iov (Starea de frustrare)”, MB 1/1987, p. 17. 131 Un singur muritor a ajuns să depăşească standardul suferinţei lui Iov şi el un drept, un drept perfect legitim după tot standardul lui Dumnezeu şi Acela a suferit ca să împlinească dreptatea lui Dumnezeu pentru ca dreptatea meritată astfel să ne fie imputată nouă celor care credem în suferinţa lui nemeritată. Dacă nu reuşim nici măcar cu suferinţa dreptului Iov să ne asemănăm, atunci cum ne-am putea asemăna cu suferinţa lui Hristos, pentru că despre El vorbeam adineaori. Cred că dreptul Iov ne-a fost dat ca model de maximă suferinţă pentru ca noi, mult mai modeştii suferinzi, să ne punem suferinţa noastră în context şi să fim mulţumitori Domnului de harul de care ne-a făcut nouă parte şi să nu ne trezim văicărindu-ne. În ultimă instanţă Dumnezeu este Judecătorul ultim al fiecărui om. Mă tem, însă, că prea adesea ne slobozim la penel sau la gură, îndrăznind comparaţii cu totul exagerate, de-a dreptul patetice şi cu totul scoase din context. Cred că ne şade mai bine să păstrăm măsura şi să-L lăsăm pe Domnul să-Şi apere proprietatea 429. Eventual ne vom putea pronunţa despre statura morală a vreunei persoane doar după ce viaţa sa a trecut pe dinaintea ochilor noştri consumându-se. Apoi, veni-va vremea unor temporare concluzii. Temporare, pentru că în cazul lui Iov Dumnezeu Însuşi s-a pronunţat inspirând scrierea cărţii canonice care i-a purtat de atunci numele. Noi toţi epigonii suferinţei va trebui să ne mulţumim cu un modest număr de ordine pe listele vrednicilor contemporani, pentru că, nu-i aşa, în cazul nostru, va trebui să aştepăm pentru pronunţarea divină până la Ziua Judecăţii. Abia atunci vom vedea cine se mai învredniceşte de titlul de „drept suferind”430. 3.6. PRIETENIA ÎN TIMPUL SUFERINŢEI 429 430 Ibidem, p. 18 Ibidem. 132 De ce Dumnezeu a fost de partea lui Iov şi nu de partea prietenilor lui ? La prima citire a cărţii Iov se vede clar că prietenii lui au vorbit corect cu privire la Dumnezeu ,pe când Iov a exagerat de cateva ori ; ba chiar s-a certat cu Dumnezeu, blestemându-şi zilele. Ce vină au avut prietenii lui Iov pentru a avea o etichetă atât de nefavorabilă ? Deşi au vorbit corect teologic, oamenii aceştia nu ştiau ce înseamnă suferinţa. Dacă pe vreunul dintre ei l-ai fi pus în locul lui Iov, probabil că L-ar fi blestemat pe Dumnezeu şi s-ar fi lepădat de El, probabil ar fi început să se închine la cine ştie ce alt zeu431. De pe margine este uşor să dai sfaturi, ba chiar să îl judeci pe cel ajuns la capătul puterilor, să îl corectezi când acesta vorbeşte aberaţii pentru că nu mai poate îndura suferinţa, ba în loc să-l înţelegi te mai şi enervezi pe el că nu tace din gură şi iţi strigă suferinţa. Pribabil, dacă fiecare dintre ei ar fi luat câte un ciob şi l-ar fi ajutat pe Iov să işi scarpine bubele, dacă fiecare dintre ei ar fi luat în primire câte o bubă de care să aibă grijă, altfel ar fi arătat cartea Iov, probabil că dacă ar fi intrat în perimetrul suferinţei lui Iov ar fi intrat în contact cu mirosul greu şi le-ar fi pierit cheful să predice, poate s-ar fi înecat de duhoare şi le-ar fi pierit ideile teologice, nu le-ar mai fi fost aşa de uşor să arunce cu versete biblice aşa cum le-a fost când au stat într-un spaţiu sigur ,undeva la distanţa sigură de bubele lui Iov432. Iov a avut nevoie de cineva care să îl ia în brate ,să îi permită să plângă pe umărul lui, dar prietenii lui au preferat să fie pocăiţi desăvârşiti, cu Biblia sub braţ cu versetul în gură, cu hainele parfumate, dar la distantă. Groapa în care se afla Iov a fost doar un prilej de a mai ţine un concurs care ştie mai multe versete de încurajare. Iov a avut nevoie de prieteni cu o inimă aparte, caută mângâiere la prietenii săi care după spusele lui l-au scos din sărite şi mai rău. Nişte mângâietori supărăcioşi care aveau impresia că Dumnezeu e incântat de predicile lor deosebite, de vizita lor distantă. Pe Dumnezeu nu îl putem păcăli cu aparenţele noastre. Suntem nişte păcălitori de profesie, ne păcălim pe noi înşine şi pe noi între noi, dar pe Dumnezeu nu putem pentru că El vede adâncimile inimii noastre. 431 432 Arhimandritul Gheorghios Kapsanis, op. cit., p. 57 Kallistos Ware, op. cit., p. 230. 133 Şi totuşi de ce Dumnezeu a fost de partea lui Iov şi nu de partea prietenilor lui ? La prima citire a cărtii Iov se vede clar că prietenii lui au vorbit corect cu privire la Dumnezeu, pe când Iov a exagerat de câteva ori, ba chiar s-a certat cu Dumnezeu, blestemându-şi zilele. La cât de grozavi s-au crezut, corecţi şi biblici prietenii lui Iov au avut nevoie de rugăciunea lui Iov să fie reabilitaţi în faţa lui Dumnezeu. La fel ca şi azi, după ce a ieşit din probleme « fraţii, surorile şi vechii prieteni ai lui Iov au venit toţi să îl vadă şi au mâncat cu el în casă. L-au plâns şi l-au mângâiat pentru toate nenorocirile…. ». dar unde erau când Iov îşi rupea carnea de pe el 433? Viaţa lui Iov, aşa cum este oglindită în paginile cărţii ce-i poartă numele, este un exemplu viu de dăruire către Dumnezeu şi de înţelepciune. Persoana lui Iov este una istorică, nu este o legendă, un mit, ci un om în carne şi oase care a rămas în conştiinţa atâtor generaţii de credincioşi434. Sfântul şi dreptul Iov se trăgea din seminţia lui Avraam, fiu din fiii lui Isav. El îşi avea obârşia sa în pământul Hus, în ţinuturile de azi ale Arabiei, şi era cel mai bogat om din acea parte de lume, fiind foarte temător de Dumnezeu şi credincios şi milostiv cu semenii săi. El avea şapte feciori şi trei fete care urmau exemplul tatălui lor în bunătate şi credinţă. Viaţa fiecărui om are şi încercări prin care se căleşte. Şi dreptul Iov avea să treacă prin astfel de încercări. Grele încercări…. Într-o singură zi avea să piardă tot: şi avere, şi copii, şi sănătate, şi prestigiul în faţa celorlalţi oameni. Dintr-o persoană respectabilă, a ajuns un biet lepros, ocolit de toţi, dispreţuit, zăcând pe gunoi, plin de răni, în afara cetăţii. Mai are însă puterea să spună: „Gol am ieşit din pântecele maicii mele, gol mă voi duce în groapă; Domnul a dat, Domnul a luat! Precum a voit Domnul, aşa a făcut. Fie numele Domnului binecuvîntat de acum şi pînă-n veac!” (Iov 1, 21)435. Cuvinte profunde la adevărul cărora suntem chemaţi cu toţi să medităm. Din toate acestea câte i s-au întîmplat, Iov n-a greşit înaintea Domnului nici cu inima, nici cu gura; pentru că n-a zis nimic fără de minte împotriva Domnului. Atât de tare se temea Iov de Dumnezeu, atât de profundă îi era credinţa că ştie Dumnezeu ce e mai bine pentru fiecare. Într-o situaţie atât de grea, în care mulţi ar fi căzut în deznădejde, Iov a rămas mai departe alături cu inima de Dumnezeu. Dorinţa diavolului de a-l vedea înfrânt pe omul cel drept al lui Dumnezeu, s-a dovedit deşartă. Iar Domnul 433 434 Pr.Prof.Dr.George Remete, op. cit., p. 40 Ibidem. 435 PS arh. Callistrat Bârlădeanu, Deosebitele feluri de interpretare ale Sf. Scripturi, BOR 1/XXXII, p. 73 134 avea să încununeze din plin credinţa sa puternică, devotamentul faţă de Părintele ceresc. Peste toate pierderile şi grelele suferinţe, avea să treacă cu bine şi să trăiască viaţă îndelungată şi binecuvântată de Dumnezeu436. 3.7.METAMORFOZA FĂPTURII. ACTUALITATEA CĂRȚ II IOV 436 Ibidem, p. 75 135 Dumnezeu l-a creat pe om din iubire, capabil de iubire, având înscrisă în constituţia sa o adaptabilitate la divin şi o capacitate de receptare a mesajului dumnezeiesc. Vocaţia omului este aceea de a fi factor activ al unirii armonioase a făpturilor, îndreptându-le spre Dumnezeu şi adunându-le în El 437. Dezumanizarea la care asistăm astăzi are chiar această cauză principală: despărţirea omului de Hristos, lipsa încrederii omului în voia lui Dumnezeu,438. Trăim în epoca narcisismului neînfrânat, a dragostei morbide de sine, a întoarcerii generale catre sine. Şi oricât de straniu şi de îngrozitor ar părea, cu cât este mai accentuat acest interes cu atât este mai evident faptul că omul se hrăneşte cu dorinţele întunecate de a-l dezumaniza pe om (homo hominis lupus). Convieţuirea oamenilor fără raportarea lor la Hristos anuleaza personalismul si aduce cu sine individualismul şi suferinţa fiindcă acestia nu mai văd unul în celălalt chipul lui Hristos, ci se vede fiecare doar pe el, iar ceilalţi nu mai prezintă importanţă. In lucrarea sa “Un animal atât de uman” Rene du Bas, un mare antropolog, vorbea despre noul optimism al zilelor noastre care-şi găseşte suportul în convingerea că ştiinţa, tehnologia şi organizarea socială pot fi făcute să servească satisfacţiei nevoilor şi năzuinţelor fundamentale ale omenirii în loc de a li se permite să slujească viaţa omului.439 Lumea trăieşte astăzi, probabil, cele mai grele timpuri, dar nu din perspectivă materială. Criza prelungită la nesfîrşit se referă la despiritualitzarea şi desacralizarea umanităţii. Am devenit nişte fiinţe pur biologice, care se îngrijesc doar de trup, de această viaţă imanentă. Nu ne mai interesează viaţa duhovnicească, moralitatea, veşnicia. Mîncare şi băutură abundentă, somn, pofte şi distracţii la nesfîrşit, într-un cuvînt, căutăm extazul exacerbat al cărnii. Nu vrea să ştie omul că în afara extazului trupului există şi extazul duhului, extazul rugăciunii.440 Privind din Împărăţia lui Dumnezeu din cer, nu se văd pe pământ nici munţii, nici mările nici oraşele, nici zgârie-norii, ci omul. Pentru că sufletul omului creat după chipul lui Dumnezeu este ca un soare pe pământ. Şi fiecare dintre sorii aceştia este vizibil din cer. O, minune a Pr. Conf. Dr. Vasile Citirigă, Taina omului şi tragedia lui în epoca post modernă, în Ortodoxia, nr. 3-4, an LVII, iulie-decembrie, 2006, p. 28 438 Ibidem, p. 29 439 Citat dupa Glenn T. Seaborg şi Wiliam R. Corliss, Omul şi atomul, traducere realizată de un colectiv de cercetători de la Institutul de Fizică Atomică, Ed. Ştiinţifică, Bucureşti, 1974, p. 354 440 Pr. Vasile Negru, ,,Desăvârşirea creştină şi secularismul actual”, în Moldova Noastră – Centrul de Monitorizare şi Analiză Strategică, februarie 2006. 437 136 iubirii lui Dumnezeu! Acest minuscul pământ, un astru dintre cele mai mici, să cuprindă milioane de sori! Sub veşmântul de trup pământesc al omului străluceşte soarele! Omul? Un mic dumnezeu în noroi.441 Azi trăim criza sensurilor, a cuvintelor, a existenţei fireşti. În această epocă nouă, a post-modernismului, ne dezbisericim, ne învitregim de Dumnezeu şi de firea noastră, intrăm într-un divorţ cu noi înşine. Noi trăim eretic; Cuvîntul dumnezeiesc este acelaşi, dar noi îl înţelegem altfel, ne raportăm altfel faţă de Hristos, Dătătorul vieţii şi a nemuririi. Am ajuns să caricaturizăm Biserica, viaţa noastră şi chiar educaţia tinerei generaţii442. Revolta omului este împotriva constituţiei fiinţei sale ca chip al lui Dumnezeu, pentru că omul a părăsit pe Dumnezeu şi s-a restrâns la materia pură, la omul gol. Umanismul este tocmai răul fundamental, primordial al omului. Conştient sau subconştient, omul tinde să readucă în el chipul pierdut al lui Dumnezeu.Prin toate nostalgiile sale umaniste, omul strigă din toată fiinţa lui după Dumnezeul-om. De aceea, prezenţa Dumnezeului-om Hristos în lumea aceasta era şi naturală şi raţională şi necesară.. 443 Trăim un grav proces de secularizare a forţelor spirituale, antrenate Trăîntr-o separare a tuturor domeniilor de viaţă socială şi culturală, creând goluri şi abisuri între ele şi tentându-le la autonomii care, în aparenţă sunt un câştig, dar în realitate un eşec.. Urmările sunt incalculabil de primejdioase. În primul rînd se ajunge la o retranşare a omului în imanenţă şi la un fel de expediere a lui Dumnezeu într-o nebuloasă transcendenţă văzându-L pe Dumnezeu ca pe un fel de bobârnac care a pus lumea în mişcare pentru ca aceasta să se emancipeze şi să-şi găsească drumul singură, scutită de conducător. Secularizarea culturii poartă o amprentă mecanicistă pentru că se sprijină pe o relaţie inexplicabilă între cauză şi efect.Izolându-1 pe Dumnezeu în transcendent, omul îşi inaugurează o împărăţie faptică aici pe pămînt. Spre deosebiere de omul evului mediu care nu-şi ajungea sieşi, şi pentru a remedia acest neajuns aspira să se întregească în Dumnezeu, omul modern îşi proclamă autonomia respingând revelaţia divină şi substituindu-se lui Dumnezeu444. Modernitatea este antropocentrică, adică situează pe om în centrul lumii. Ruperea lumii de Dumnezeu nu are urmări nefericite numai pentru mântuirea omului. Urmările sunt vizibile, iar în stadiul actual anevoie de remediat, pentru că Biserica are 441 Sfântul Iustin Popovici: „Omul şi Dumnezeul-om. Abisurile şi culmile filosofiei”, Ed. Deisis, 1997 p.110. Pr. Vasile Negru, op. cit. 443 Sfântul Iustin Popovici, op. cit , p.119. 444 18Pr. Prof. Radu Ilaş ,, op. cit. 442 137 de înfrînt factori a căror forţă socială se întemeiază în primul rînd pe puterea de seducţie a banuluiStrădania Bisericii de a redresa omul şi societatea, desfăşurată cu precădere după primul război mondial, dar blocată prin instaurarea unor regimuri fără Dumnezeu, încurajate la rîndul lor de alte regimuri care îşi ascundeau ateismul dar îl practicau efectiv, a pregătit ofensiva iconoclastă la care asistăm în zilele noastre. Dacă tot ceea ce s-a dărâmat a fost posibil printr-o îndepărtare de Biserică, atunci se impune cu necesitate ca tot prin Biserică să se reconstruiască şi prin nimeni altcineva445. Mircea Eliade observă că oameni areligioşi au existat, poate, în orice cultură, numai că în lumea modernă s-a petrecut un proces de generalizare a spiritului secular şi ateu, care a cuprins mai toate aspectele vieţii omeneşti, manifestându-se prin profanarea a tot ceea ce până acum era interpretat din perspectivă religioasă 446. Pretinzând o maturitate până acum interzisă, omul modern a început să-şi manifeste pretutindeni noile exigenţe, părând nu doar a fi nemulţumit cu interpretarea tradiţională a realităţii, ci şi dornic de a o schimba cu orice preţ447, ba chiar de a înlocui lumea dată cu una făcută de el însuşi. Secularizarea promovează întoarcerea interesului dinspre dumnezeu spre om, dinspre cer spre pământ, dinspre etern spre trecător 448. De amintit, aici, clarviziunea lui Dostoievski, în Demonii, privind înlocuirea lui Hristos,DumnezeuOmul , cu omul-Dumnezeu şi, consecutiv, renunţarea la orice criterii spirituale, morale449Nu mai suntem fiii războiului, fiindcă acum cunoaştem calea, adevărul şi viaţa; şi astfel, în inimile noastre, războiul omului împotriva lui Dumnezeu a ajuns la sfârşit. Singurul mod de a ne mai manifesta violenţa e acela de a ne hotărî să murim pentru adevăr. De aici înainte începe războiul nevăzut. Aceasta e lupta de o viaţă împotriva patimilor şi viciilor dinlăuntrul nostru. şi adevărata răzvrătire451. 445 446 450 E războiul împotriva păcatului, care are ca scop dobândirea virtuţii. Acest război nevăzut începe şi se sfârşeşte cu ultima Ibidem Mircea Eliade, Sacrul şi profanul, Humanitas, 1992, pp. 188 şi 195 447 Antonie Plămădeală, episcop, Biserica slujitoare în Sfânta Scriptură, Sfânta Tradiţie şi în teologia contemporană, teză de doctorat, Bucureşti, 1972, p. 138. 448 Pr. Prof. Dumitru Popescu, Teologie şi cultură, Bucureşti, 1993, pp. 5, 69 449 F. M. Dostoievski, Demonii, Bucureşti, 1981, Ed. Polirom p. 304 Pr. dr. Doru Costache, Secularismul,Religia puterii şi criza ecologică, în B.O.R, Nr.1/2003, p.47. 451 Monahii John Marler, Andrew Wermuth, Tinerii vremurilor de pe urmă, Ed. Sofia ,2004, p. 44. 450 138 Tot ce s-a inventat şi s-a creat în ştiinţa, cultura, arta şi în primul rând în tehnică, toate mijloacele moderne din toate domeniile, au fost create pentru uşurarea muncii şi ridicare calitativă a nivelului vieţii. Dar acţionând în mod autonom şi crezându-se “dumnezeu”, omul a pierdut relaţia cu Creatorul universului şi deci cu ceea ce este universal valabil. Ceea ce crează el, nefiind în acord cu voinţa lui Dumnezeu contravine legilor universale. De pildă, excesul de organizare şi mecanizare duce la birocratism în care omul nu contează decât ca o piesă în funcţiune. Prin autodivinizare, omul caută să devină dumnezeu, adică să uzurpe și să domine toate cu puterile lui, în timp ce, prin îndumnezeirea harismatică, el acceptă în interiorul său pe Dumnezeu care conduce toate și în același timp acceptă pe toți și toate câte Dumnezeu stăpânește452. Despărţirea omului de Dumnezeu ca urmare a gândirii moderne a determinat făptura să adopte o concepţie de viaţă care nu corespunde nici destinului său pământesc şi nici aspiraţiiilor înalte pentru care a fost creat. În această alegere liberă se află originea tragismului uman şi societăţii contemporane. Sfântul Serafim de Sarov observa că: „Există astăzi, la limită, doar două alternative pentru om, absolut de neîmpăcat: credinţa în lume şi în religia sinelui, al cărui rod este moartea şi credinţa în Hristos, Fiul lui Dumnezeu, Singurul în Care este viaţa cea veşnică.” Într-adevăr o lume fără Dumnezeu nu se poate conduce decât cu arma şi acest lucru se întâmplă în zilele noastre. Se vorbeşte mai mult de crize decât de bucurii, mai mult de teamă decât de speranţă, mai mult de ceea ce îi desparte pe oameni decât de ceea ce îi apropie. Criza spirituală, criza morală, criza educaţională, ( într-un cuvânt, criza planetei) nu sunt altceva decât expresii ale tragediei pe care le trăieşte o făptură despărţită de Dumnezeu453. Tragismul omului şi sentimentul firii sale contradictorii sunt din ce în ce mai intens evidenţiate de către evenimentele istorice, căci astăzi răul nu mai este o realitate particulară, izolată şi neextinsă, ci datorită tehnicii actuale el devine repede realitate universală, influenţând istoria planetei. De la crearea sa, planeta, aşa cum a gândit-o Creatorul, are un sistem natural de apărare care reciclează dioxidul de carbon: plantele(şi este vorba aici mai ales de păduri). Acestea au fost însă folosite de omenire ca surse de energie pentru Georgios Mantzaridis, Globalizare și universalitate, trad. Pr. Dr. Vasile Răducă, Ed. Bizantină, București, 2002. 453 Alexandru Babes, Drama religioasă a omului, Ed. Ştiinţifică şi Enciclopedică, Bucureşti, 1975, p. 45 452 139 încălzire, ca materie primă pentru construcţii, scăderile masei verzi dovedindu-se acum catastrofale pentru planetă. Deşi s-au inventat diverse materiale şi s-a trecut demult la obţinerea energiei din hidrocarburi, defrişările totuşi continuă în ritm alert. Efectele sunt vizibile cu ochiul liber. Prognoze din cele mai sinistre sunt aruncate pe piaţa mediatică, mergând până la topirea calotelor şi la deşertificare în masă.Se vorbeşte şi de mase de imigranţi climatici de războaie pentru surse de energie şi mai ales pentru apă454. Peste un mileniu şi jumătate, tot în Asia, marele han mongol Kubilay (12141294), fiul cel mai mic al lui Gingis-Han şi împărat al imperiului Chinez, pe vastul imperiu pe care-l stăpânea, (de la Oceanul Pacific până la Marea Neagră), interzicea vânarea păsărilor şi a mamiferelor în perioada de reproducere. Au existat preocupări pentru ocrotirea naturii şi în Europa după mărturiile autorului Caius Plinius Secundus menţionate în lucrarea sa Naturalis Historeos455. Terorismul nu este doar răul care se abate asupra planetei, ci este chiar răul din lume, adică răul nostru, partea fanatică dintre noi şi adesea din noi, fanatismul obsesiv al puterii, al răzbunării, al egocentrismului, al pedepsirii cu orice preţ 456. Atacul terorist de la 11 septembrie 2001 asupra turnurilor gemene din SUA ca şi cel de la 11 martie 2004 din trenurile morţii din Madrid, şi metrourile şi autobuzurile morţii de la Londra din 7 iulie 2005 n-au făcut altceva decât să schimbe percepţia omenirii şi a fiecăruia în parte, să îi aducă aminte că nu departe de el, de omul planetei, chiar lângă el, poate chiar în el, se află un monstru care-l poate ucide oricând şi oricum. Milioane de oameni creaţi dupa chipul lui Dumnezeu au fost exterminati ca furnicile, intr-un timp record, datorita progreselor remarcabile ale stiinţei si tehnicii moderne, care, intunecate de duhul satanist al distrugerii, au confirmat in proportii industriale uriaşe pactul de sânge care căzuse in captivitatea omorâtorului de suflete”457. Timpul însuşi este acum măsurat în acest ritm, sfârşit—început, sfârşit transformat în început, început vestind împlinirea. Aceste fenomene negative tebuie stopate, căci aceasta este o muncă lipsită de sens, inutilă, irelevantă a omului Mihai Albişteanu, Distrugerea mediului—dramă şi jocuri politice în Rev. Rost, nr. 53-54, iulie-august, 2007 455 Viorel Soaran, Margareta Boscea, Omul şi biosfera, Ed. Ştiinţifică şi enciclopedică, Bucureşti , 1985, p. 21 456 Mirela Atanasiu, Colocviu strategic: „Terorismul, ameninţare împotriva umanităţii”, supliment al revistei Impact Strategic, nr. 3-4, XLX, februarie 2006, Bucureşti pp. 3-4 457 Prof. dr. Viorel Ştefănescu, Istoria lui Faust, un mit fondator al lumii moderne, în vol. ,,Biserica în epoca globalizării” Alba Iulia, p.152 454 140 modern, o goană spre rău ale cărei forme se schimbă, dar a cărei lipsă de sens rămâne: „Deşertăciunea, deşetăciunilor, toate sunt deşertăciuni! Ce folos are omul din toată truda lui cu care se trudeşte sub soare? Un neam trece şi altul vine, dar pământul rămâne totdeauna…ochiul nu se satură de câte vede şi urechea nu se umple de câte aude…nu este nimic nou sub soare”458. În ciuda celor spuse până acum, suferinţa nu poate fi explicată în totalitatea ei prin logica noastră. Aceasta se întâmplă întrucât este imposibil să pătrundem planul lui Dumnezeu (Is. 55: 7-8) şi, în al doilea rând, pentru că există trăiri pe care cuvintele nu le pot exprima459. Mai mult decât atât, este foarte greu să îi ceri celui care este într-un mare necaz să perceapă suferinţa ca pe un alt mod de manifestare a iubirii lui Dumnezeu460. Cartea Iov, împreună cu celelalte patru cărţi poetice cunoscute în canonul Vechiului Testament: Psalmi, Eclesiastul, Proverbe şi Cântarea Cântărilor, ne oferă o înţelegere mai bună asupra vieţii poporului evreu, dar în acelaşi timp reflectă şi problemele, experienţele şi atitudinile lor în anumite perioade şi în timpul necazurilor. Ele exprimă o varietate de interese încât le fac să aibă o adresabilitate universală. Această recunoaştere a cărţilor poetice şi în special a cărţii Iov s-a făcut prin utilizarea lor frecventă de către oamenii din întreaga lume, pe marginea lor dezvoltându-se numeroase comentarii încă din vremea Vechiului Testament. Această recunoaştere a fost posibilă datorită faptului că problemele şi adevărurile tratate de cărţile poetice sunt familiare lumii întregi. Cu toate perioadele de timp, cultură şi civilizaţie, ideile fundamentale exprimate de scriitori israeliţi în interpretarea dată de ei vieţii sunt încă de o importanţă vitală pentru omul de pretutindeni461. Despre Cartea Iov care s-a bucurat de un statut aparte pentru că, fie contestată canonic, fie acceptată, s-a scris mult şi se va mai scrie. În ceea ce priveşte numele cărţii trebuie precizat încă de la început faptul că aceasta poartă numele personajului principal, care are o semnificaţie nesigură. Etimologic, numele Iov înseamna cel contestat, cel neliniştit, cel tulburat sau în limba ebraică mai poate însemna "unde este Dumnezeu". Numele de Iov deriva de la verbul aiab sau iib care se tălmăceste a duşmăni. Iov poate însemna şi duşmănie, iar luat ca pasiv numele personajului principal ar însemna, cel duşmănit, cel persecutat. Cert este că numele 458 459 Eclesiast 1, 1-9 Ibidem. 460 Magistrand Mircea Basarab,„Vechiul Testament în liturgiile ortodoxe”, ST 34/1961, p. 203-205. 461 Samuel J. Schultz, op. cit., p. 349. 141 Iov este unul simbolic. Autorul sacru a intenţionat să ofere cititorilor săi prin personajul cu adevărat numit drept înaintea lui Dumnezeu , un frumos model de răbdare în suferinţă462. După foarte mulţi exegeţi ,cartea aceasta este interesantă şi esenţială pentru modul în care tratează problema suferinţei. Evlavia pe care o arată Iov şi faptul că el este până astăzi un model de răbdare la încercările pe care Dumnezeu i le trimite, este un exemplu de urmat de către orice creştin din toate veacurile. Sfântul Vasile cel Mare referindu-se la suferinţa lui Iov consideră că există pe lângă suferinţa născută din păcat şi o suferinţa născută din iubire, a cărei supremă expresie avea să fie jertfa de pe cruce463. "De acest fel este şi învinuirea pe care diavolul i-a adus-o lui Iov spunându-i că nu degeaba cinsteşte Domnul pe Iov, ci că are bogaţia ca plată a evlaviei lui şi celelalte. De aceea Dumnezeu, ca să dovedească virtutea bărbatului l-a lipsit de tot ce avea ca prin toate să arate mulţumirea pe care Iov i-o aducea lui Dumnezeu" în acest sens, Iov nu este răsplătit pentru ceea ce dă, ci pentru ceea ce face464. Asupra timpului când a fost scrisă cartea, părerile sunt împărţite. Datorită faptului că această carte a Vechiului Testament nu ne dă mărturii prin ea însăşi despre locul şi timpul scrierii sale, o datare este foarte grea dacă nu imposibiă. Diverşi comentatori au presupus diferite date în ceea ce priveşte perioada în care lucrarea veterotestmentară a fost scrisă465. Astfel Weiser opinează: "Este evident şi dincolo de orice critică potenţială că Iov a fost scrisă în timpul lui Solomon. Argumente în acest sens, de o soliditate prin ea însăşi demonstrată, sunt două. În primul rând perioada în care a trăit Solomon este începutul unei perioade de înflorire a literaturii sacre. În al doilea rând, structura cărţii se apropie, şi acesta este un lucru care poate fi observat fără greutate de opere similare, de acelaşi gen din literatura vremii de atunci"466. Aceste opinii sunt întărite şi de alţi autori care consideră că opera care face obiectul studiului psihanalistului elveţian Jung ar fi fost concepută în perioada de la Solomon la Hischia (sec. VII 462 463 H.H. ROWELY, op. cit., p. 25 Ibidem, p. 26 464 Bohm, Thomas.“Basil of Caesarea, Adversus Eunomium III and Ps.Basil, Adversus Eunomium IV-V”. Studia Patristica vol. 37. Leuven: Peeters, 2001, pp.25- 26. 465 Ibidem. 466 Pr. Prof. Dr. Dumitru Bondalici, op. cit., p. 165 142 i.Hr.). În rândul lor nu putem să nu îi numim pe doi din exegeţii biblici contemporani care s-au impus printr-o vastă operă de cercetare şi anume pe Lesetre şi pe Hopfl. Astăzi cea mai mare parte a exegeţilor protestanţi sunt de părere că opera de faţă ar fi fost compusă în timpul post-exilic, adică după anul 538 i. Hr. încercând să acrediteze ideea că textul cărţii Iov ar fi fost impropriat de către literatura iudaică în timpul persan467. Dhorme spune: "Considerând atât textul prin el însuşi, cât şi raportul dintre potenţialele influenţe din literatura popoarelor păgâne vecine cu poporul Israel suntem de părere că scrierile datează din epoca persană. În sprijinul afirmaţiilor noastre avem evidenta contopire a ideilor specific ebraice cu structuri ale popoarelor cu care iudeii au intrat în contact. Nu întâmplător nici Iov, nici prietenii săi nu sunt iudei, nu la întâmplare locul desfăşurării acţiunii nu este teritoriul poporului ales". Alţi cercetători, mai ales anglo-saxoni, înclină să dateze apariţia cărţii Iov în epoca grecească mai curând, decât în cea persană. Astfel Hugh H. Minn tinde, plecând de la argumente filologice şi stilistice, să lege influenţele elenizante din text de epoca de aur a dominaţiei culturii greceşti în spaţiul cultural ebraic468. Limba Cărţii Iov ar fi trebuit să aibă arabisme şi ceva primitiv ceea ce nu este cazul. Este greu de admis că una dintre producţiile literare cele mai desăvârşite ale limbii ebraice să fi putut fi în acelaşi timp primul moment poetic al acestei limbi469. Aşadar Moise n-a putut fi autorul acestei cărţi: cum susţine tradiţia talmudică şi unii exegeţi mai vechi". Sfântul Grigorie de Nazianz şi Sfântul Ioan Gură de Aur îi atribuie cartea lui Solomon470. Astăzi, însă, ortodoxia ţinând cont de caracterul eshatologic al cărţii şi de caracterul clasic al limbii, apreciază că epoca în care a fost redactată scrierea a fos una mult mai veche şi anume epoca preexilică, adică anterioară anului 597 i. Hr Este evident că şi alţi scriitori vechitestamentari au cunoscut cartea Iov folosind-o direct sau indirect după cum se poate vedea din cele ce urmează. În acest sens profetul Ieremia parafrazează cuvintele dreptului înaintea lui Dumnezeu în momentul în care spune: "Blestemată fie ziua în care m-am născut, ziua în care m-a născut maica mea să nu fie binecuvântată" (Ier. 20: 14). Acest verset reia textul de la Iov: "Piară ziua în care m-am născut şi noaptea care a zis: un prunc de parte bărbătească s-a zămisilit!" (Iov 3:3). 467 468 Minodora N Belea, Familia în Antichitatea precreştină, RT 78/1944, p. 309 Ibidem, p. 310 469 Ibidem. 470 Emil Cioran, op. cit., p.93 143 În cartea profetului Iezechiel este amintit Iov direct, explicit. Existenţa sa istorică este atestată de Ezechiel, care îl menţionează alături de drepţii Vechiului Testament Noe şi Daniel471: "Dacă s-ar afla acolo cei trei bărbaţi: Noe, Daniel şi Iov apoi aceştia prin dreptatea lor şi-ar scăpa numai viaţa lor, zice Domnul Dumnezeu. Sau dacă aş trimite asupra acestui pământ fiare rele care l-ar văduvi de popor şi dacă el din pricina fiarelor ar ajunge pustiu şi de nestrăbătut atunci aceşti trei bărbaţi aflându-se în el, precum este de adevărat că eu sunt viu, zice Domnul, tot aşa este de adevărat că ei nu ar scăpa nici pe fii, nici pe fiice, ci numai ei singuri ar scăpa, iar ţara ar ajunge pustie. Sau dacă aş aduce în ţară această sabie şi aş zice: "sabie, străbate ţara" şi aş începe a pierde acolo pe oameni şi animale atunci aceşti trei bărbaţi aflându-se în ea precum este de adevărat că eu sunt viu, tot aşa este de adevărat, zice Domnul, că ei nu ar scăpa nici pe fii, nici pe fiice, ci numai ei înşişi ar scăpa" (Iez. 14: 14-18). Profetul Amos s-a inspirat din cartea Iov, fiindu-i cunoscută, folosind pasaje din cartea Iov spre lauda lui Dumnezeu şi întru folosul oamenilor 472. Cuvintele sale: "Căutaţi pe cel care a făcut Orionul şi Pleiadele, pe cel care cheamă apa mării şi-o varsă peste faţa pământului. Domnul este numele lui! "(Amos 5:8) sunt nu doar o reluare a cuvintelor lui Iov: "El a zidit Carul Mare, Ralita, Pleiadele şi câmările stelelor de miazăzi" (Iov 9:9) şi "Poţi tu să legi cataramele Pleiadelor sau să deznozi lanţurile Orionului? Poţi tu să scoţi la vreme cununa Zodiacului şi vei fi tu cârmaci Carului Mare şi stelelor lui? "(Iov 38:31-32), ci şi o sporire a conţinutului în scop lăuntric. Isus fiul lui Sirah îl pomeneşte şi el în scrierea sa pe Iov despre care spune că în toate faptele sale s-a păstrat în cadrul dreptăţii, fiind pentru aceasta model demn de urmat pentru toţi cei care au trăit după el. În acest context fiul lui Sirah notează explicit: "şi-mi aduc aminte şi de Iov care a ţinut bine toate căile dreptăţii" (Int. Sir. 49: 10). "Noul Testament prin Epistola Sfântului Apostol Iacov face şi el referinţă, prima oară indirectă şi apoi directă la Iov473. Sfântul Ioan Cassian precizează în privinţa ucenicului trădător: "nici Iuda nu va fi scutit de pedeapsa cea veşnică, chiar dacă prin trădarea lui a contribuit la mântuirea neamului omenesc"474. În afară de paralela dintre Iuda şi Iov, Sfântul de 471 472 Petru Creţia, op. cit., p. 43 Prot. Nicodim Belea, Importanţa Vechiului Testament pentru activitatea omiletică şi pastorală a preotului”, BOR 1112/1984, pp. 776778 473 Ibidem, p. 780 474 Ibidem. 144 origine română a făcut distincţii esenţiale între sintagma "a fi ispitit" şi cea "a fi dus în ispită". Explicând Rugăciunea Domnească, teologul în chestiune apreciază răbdarea lui Iov, considerându-l pe acesta un model pentru creştinii adevăraţi. În plus, el apreciază în privinţa ipostazei iovice: "Iov n-a spus neghiobii despre Dumnezeu şi nu a intrat cu glas hulitor în voia ispititorului". Dumnezeu îngăduie suferinţă lui Iov, pentru a-i încerca tăria şi a arăta neputinţa diavolului în final, diavolul, nesocotind, cum era de aşteptat, intervenţia dumnezeiască "a recunoscut că a fost învins nu de puterile lui Dumnezeu, ci de ale lui Iov însuşi"475. Supus fiind la încercare, Iov a găsit puterea de a crede în sprijinul lui Iahve, pentru că Acesta îl încercase pentru a-i valorifica potenţialul credinţei, ca şi în cazul lui Avraam. De aceea, Sfântul Cassian consideră pe Iov, Ilie şi Elisei drept rădăcina sfinţilor anahoreţi". Un număr de exegeti radicali pledează constant pentru Iov ca un personaj fictiv şi pentru ideea că întreg cuprinsul cărţii Iov n-ar avea decât o valoare literară şi că nu trebuie privită ca o carte inspirată, de interes teologic. Pe această linie se înscrie şi Horst care scrie tranşant: Spectaculoasă ficţiune literară, admirabilă însăilare din punct de vedre literar, cartea Iov se remarcă prin stilul ei elevat şi prin construcţiile sale frazeologice476. Dar oricât de multă stimă am avea pentru aceasta operă literară desăvârşită nu putem să nu vedem aici mâna inventatorului absolut. Textul este o invenţie şi nimic mai mult decât atât. Această manieră exegetică specifică se întâlneşte în ordinea coerenţei cu maniera în care Talmudul se referă la cartea Iov. In acest sens, Baba bathra 15 precizează că Iov nu ar fi, altceva decât un personaj alegoric. Haggada iudaică, presupunând la limită că Iov a trăit, transmite în privinţa aceasta opinii diferite. Vremea lui Iov pare să fie în timpul lui Avraam când ar fi fost căsătorit cu Dina, una din fiicele lui Iacob, fie pe timpul Judecatorilor, al reginei Saba, ori al lui Ahasver. Rabinii îl consideră pe Iov ca pe un bărbat al cărui spirit de dreptate îl depăşeşte pe acela al lui Avraam. Suferinţele lui Iov cunosc în accepţie iudaică diferite interpretări477: "După Sinei, Valaam, Iov şi Ietro discută despre ce s-ar petrece cu copiii lui Israel în Egipt. Despre sfatul de a-i ucide pe copiii de parte bărbătească, Valaam ar fi fost ucis, întrucât Iov a tăcut la această întrebare el trebuie să sufere, 475 Pr. prof. Mircea Chialda, „Raportul dintre Vechiul şi Noul Testament (unitatea Sf. Scripturi)”, BOR 56/1981, p. 545. 476 Pr.Prof.Dr.Dumitru Staniloae, op. cit., p. 355 477 Nikolai Berdiaev, op. cit., p. 237 145 Dar suferinaţ lui nu este considerată ca o pedeapsă, ci ca o încercare 478. De aceea Iov este comparat de rabini cu Avraam căruia i s-a impus jertfirea lui Isaac". Este foarte probabil ca în cercul esenienilor să fi fost cunoscută o scrisoare menţionată sub denumirea de Testamentul lui Iov. Aici dreptul Iov este prezentat ca fiul lui Sav şi rege în Edon, însurat a două oară cu o femeie pe nume Dina 479. În textul qumranit Iov este cel care îşi povesteşte viaţa. Important în text este disputa directă a lui Satan cu Iov. Acesta din urmă va fi pus la încercare de către cel viclean datorită faptului că era în vremea sa campionul luptei împotriva răului. Satan însuşi luând forma unei vijelii îl loveşte pe Iov cu bube şi viermi. Sitis, prima soţie a lui Iov, îşi vinde părul lui Satan pentru trei pâini pe care i le dă soţului ei îndemnându-l să le mănânce şi să-l blesteme pe Dumnezeu. Iov recunoaşte că Satan vorbeşte prin gura femeii sale şi drept urmare o vinde ca sclavă. Ea mai apare în text când Iov este vizitat de prietenii săi .Testamentul lui Iov se încheie cu venirea îngerilor pentru a-i lua lui Iov sufletul, iar Iov le împarte fiilor săi averea.Observăm că esenienii au o interpretare mai apropiată de tradiţia creştină decât de cea iudaică. Ei certifică prin scrierea lor că Iov a fost un personaj istoric care a rămas termen de referinţă pentru răbdare de-a lungul veacurilor. Tradiţia islamică vine şi ea să confirme părerea ortodoxă susţinând fie şi indirect că Iov a fost un personaj istoric. Cunoscut în Coran sub numele de Aiyub, Iov este în cultura musulmană un om drept şi răbdător480. El este prezentat ca urmaş al lui Isaav. Ni se descrie şi bogăţia lui şi faptul că avea 24 de copii. Ca profet el vesteşte monoteismul.În concluzie se poate spune că părerea exegeţilor ortodocşi este una echilibrată, de mijloc. Ei afirmă că istoria relatată în Cartea lui Iov este adevărată în substanţa ei, dar că autorul cărţii a amplificat-o prelucrând-o în chip poetic. Pentru ortodoxie, autorul inspirat care a scris cartea Iov a făcut unele amplificări ale faptelor reale aranjându-şi materialul după cum o cereau arta poetică şi cultura vremii care l-au influenţat atât de mult481. Putem vorbi aici de un fond istoric care se cuprinde în faptul că Iov, într-adevăr a fost o persoană istorică care a trăit , pe vremea patriarhilor, ca era monoteist şi că nu era israelit. Problema importurilor în literatura iudaică referitoare la cartea lui Iov s-a pus încă o dată începând cu 478 Ibidem. Prot. dr. Vasile Coman, Familia în lumina Sfintei Scripturi, MB 13/1967, p. 17. 480 Ibidem, p. 18 481 Ibidem. 479 146 descoperirea unor tăbliţe cu scriere cuneiformă care cuprind o scriere despre "dreptul care suferă”. Nu putem fi de acord cu exegeţii care susţin că textul babilonian ar fi influenţat în mod decisiv opera scriitorului biblic. Nu putem fi de acord cu Jaques Lacarriere: "Recentele descoperiri din Asia Mica a unor tăbliţe scrise cu caractere cuneiforme a dus după descifrarea lor la uimire în rândul specialiştilor 482. Surpriza a constat în incredibila asemănare dintre conţinutul tăbliţelor şi pasaje din Sfânta Scriptură. S-a ajuns la concluzia că, unul din texte este aproape identic cu celebra carte a lui Iov şi că ar reprezenta sursa pentru textul scripturistic. Din punctul de vedere al exegeţilor ortodocşi, asemănările despre care cercetătorul francez atât de bine documentat ne vorbeşte, sunt numai accidentale aşa încât nu poate fi vorba despre dependenţa cărţii lui Iov de acel poem. Geniul autorului sacru nu a avut nevoie de vreun imbold de afară. A doua chestiune care se discută în legatură cu valoarea istorică şi autenticitatea cărţii lui Iov este legată de întrebarea dacă există sau nu vreun mesaj pe care scrierea vechitestamentară îl transmite de-a lungul vremii 483. Ceea ce surprinde la interpretarea pe care Jung o dă textului cărtii lui Iov este în primul rând faptul că psihanalistul elveţian nu priveşte Sfânta Scriptură ca text inspirat de Dumnezeu. Eludând faptul că, Vechiul Testament a fost scris de către oameni dar sub influenţa Duhului Sfânt, Carl Gustav Jung nu ţine cont de faptul că Biserica a condamnat la Sinodul al II-lea Ecumenic şi la al V-lea Ecumenic părerea lui Theodor de Mopsuestia care s-a îndoit de inspiraţia cărţii. Sfinţii Părinţi în unanimitate au susţinut întotdeauna autoritatea divină a cărţii Iov. Există însă o problemă şi anume care este limita autorităţii divine484. Personajul Iov şi prietenii lui susţin păreri diferite şi opuse între ele. Este evident că locurile unde vorbeşte însuşi autorul inspirat sau în care este introdus însuşi Dumnezeu vorbind, trebuie privite fără discuţie ca inspirate. Celelalte cuvântări trebuie judecate după regulile absolut evidente şi de la sine înţelese, proprii dialogului. În acest gen literar autorul aprobă, tacit tot ceea ce este de acord între persoanele care vorbesc şi nu arată reprobarea autorului în altă parte a scrierii. Pe temeiul acestui principiu, cuvintele lui Elihu pe care nu le respinge 482 Fernand Comte, Marile figuri ale Bibliei, trad. din lb. franceză de Voicu, Mihaela, Ed. Humanitas, Bucureşti, 1995, p. 134 483 Fernand Damian, „Teama şi iubirea de Dumnezeu”, ST 12/1980, p. 97 484 Ibidem, p. 98 147 nici Iov şi nici nu sunt reprobate de Dumnezeu trebuie socotite ca părere a autorului, ca şi prologul şi epilogul485. Suntem îndreptăţiţi să considerăm că aceste părţi sunt inspirate. Cuvântările lui Iov sunt combătute de cei trei amici şi chiar de Iahve. Criticile pe care Iov le primeşte de la amici, dar mai ales de la Dumnezeu ne îndreptăţesc să privim pasajele criticate ca fiind neinspirate. Faptul că Sfântul Apostol Pavel citează dintr-o cuvântare a lui Elifas: "căci întelepciunea lumii acesteia este nebunie înaintea lui Dumnezeu pentru că scris este: "El prinde pe cei înţelepţi în viclenia lor" (I Cor. 3, 19) dă o mai mare importanţă şi credibilitate celor care se opun prin cuvintele lor celor spuse de Iov486. Aşadar, numai o trăire creştină sub semnul virtuţii, prin valorificarea tezaurului învăţăturilor sfinte, ne poate conduce la desăvârşirea pe care o râvnim487. În acest sens, Sfântul Ioan Gură de Aur ne îndeamnă să urmăm exemplul dreptului Iov: "Ar trebui ca noi cu toţii să-l imităm, pe Iov, pe omul care a arătat atâta filosofie înainte de darea legii, înainte de venirea harului, pe omul care a arătat o atât de mare filosofie fără dascăl, fără înaintaşi virtuoşi, ci el, de la sine, cu ajutorul judecăţii lui drepte a ajuns la această bună vieţuire. Căci fiecare din noi are sădită în firea lui cunoaşterea virtuţii. Şi nimeni n-ar pierde-o vreodată, dacă n-ar voi, din pricina trândăviei, să-şi vândă nobleţea sufletului său". 485 Pr. prof. Petre Deheleanu, Frumuseţi literare în Sfânta Scriptură, Tipogr. Diecezană, Arad, 1946, p. Ackermann, L, op. cit., p. 125 Georgescu Ion, Actualitatea profeţilor I, Instit. de arte grafice „Tiparul academic”, Bucureşti, 1934, p. 50 486 487 34 148 4. NECAZUL LUI IOV ŞI TEOLOGIA CELOR TREI PRIETENI Trăia odată în ţara Uţ un om „fără prihană şi curat la suflet” care „se temea de Dumnezeu şi se abătea de la rău” (Iov 1:1). Domnul îl binecuvântase pe acest bărbat şi el ajunsese pe culmea împlinirii în viaţă; Iov era un om realizat: soţie, copii, prieteni, avere, respect din partea societăţii. Iov era în plină maturitate, la vârsta de 40 - 50 de ani şi se bucura de un cămin fericit488. Avea o soţie destul de tânără (care mai târziu i-a mai dăruit încă 10 copii) şi frumoasă (cele trei fete care i s-au născut după tragedia vieţii lui moşteniseră din frumuseţea mamei lor astfel încât „în toată ţara nu erau femei aşa de frumoase ca fetele lui” ( Iov 42:15). Mai presus de toate 488 Negoiţă, Athanase, Teologia biblicã a Vechiului Testament, Bucureşti, 1992, p. 63 149 soţia lui era blândă, iubitoare şi temătoare de Dumnezeu - gospodăria şi căsnicia ei fusese binecuvântată şi aceasta nu doar datorită credincioşiei soţului ei. Împreună cu Iov, această femeie îşi crescuse bine copiii ,oferindu-le o bună educaţie, în temere de Dumnezeu. Credincioasa lui soţie îl umpluse de bucurie pe Iov. Îi dăruise 7 fii şi 3 fiice, iar Iov îşi văzuse visul împlinit cu ochii: fiii săi crescuseră, învăţaseră o meserie, Iov le făcuse case şi reuşise să-i însoare, iar acum erau bărbaţi în toată firea, fiecare cu gospodăria lui (Iov 1:4,18). Copiii erau temători de Dumnezeu şi ascultători de părinţi. De mici fuseseră învăţaţi de Iov în calitatea lui de preot al familiei şi chiar când se făcuseră mari se supuneau cu credincioşie, din toată inima, ceremoniilor şi jertfelor pe care Iov le aducea spre a-i sfinţi (Iov 1:5). Între copii era armonie dar şi părtăşie. Se ajutau, se vizitau unii pe alţii şi împărţeau împreună bucuriile vieţii, nescăpând nici un prilej pentru a se aduna împreună la reuniunile de familie, prilejuite de sărbătorirea zilelor de naştere sau a strângerii recoltelor: „Fiii săi se duceau unii la alţii şi dădeau, rând pe rând, câte un ospăţ. Şi pofteau şi pe cele trei surori ale lor să mănânce şi să bea împreună cu ei489.” Iov era iubit de slujitori, avea prieteni şi fraţi în „biserică,” era respectat şi onorat în societate şi avea ultimul cuvânt în problemele comunităţii. Iov era „cel mai cu vază din toţi locuitorii Răsăritului” (Iov 1:3) Şi toţi ştiau că el era „patriarhul din U,” (Ed 155): „Dacă ieşeam să mă duc la poarta cetăţii şi dacă îmi pregăteam un scaun în piaţă, tinerii se trăgeau înapoi la apropierea mea, bătrânii se sculau şi stăteau în picioare. Mai marii îşi opreau cuvântările şi îşi puneau mâna la gură. Glasul căpeteniilor tăcea şi li se lipea limba de cerul gurii. ... Oamenii mă ascultau şi aşteptau, tăceau înaintea sfaturilor mele490. După cuvântările mele, niciunul nu răspundea, şi cuvântul meu era pentru toţi o rouă binefăcătoare. Mă aşteptau ca pe ploaie, căscau gura ca după ploaia de primăvară. ... Îmi plăcea să mă duc la ei şi mă aşezam în fruntea lor; eram ca un împărat în mijlocul unei oştiri” (Iov 29:7-10, 2123,25). Binecuvântarea lui Dumnezeu în viaţă, armonie în familie şi fericire, soţie, copii, prieteni, bani, respectul societăţii, cine şi-ar putea dori mai mult în viaţă? Dar nenorocirea s-a abătut asupra lui şi lucrurile s-au schimbat dramatic. Curând l-au părăsit cu toţii şi Iov a ajuns lepădătura tuturor, inclusiv a soţiei!. „(Domnul) a depărtat 489 490 Nellas, Panayotis, Omul, animal îndumnezeit, Ed. Deisis, Sibiu, 2002, p. 131 Negoiţă, Athanase, Istoria religiei Vechiului Testament, Ed. Sophia, Bucureşti, 2006, p. 12 150 pe fraţii mei de la mine şi prietenii mei s-au înstrăinat de mine. Rudele mele m-au părăsit, şi cei mai de aproape ai mei m-au uitat. Cei ce locuiesc în casa mea şi slugile mele mă privesc ca pe un străin, în ochii lor sunt un necunoscut. Chem pe robul meu, şi nu răspunde; îl rog cu gura mea, şi degeaba. Suflarea mea a ajuns nesuferită nevestei mele, şi duhoarea mea a ajuns nesuferită fiilor mamei mele. Până şi copiii mă dispreţuiesc: dacă mă scol, ei mă ocărăsc. Aceia în care mă încredeam mă urăsc, aceia pe care îi iubeam s-au întors împotriva mea491.” „Am ajuns de râsul celor mai tineri decât mine, pe ai căror părinţi nu-i socoteam vrednici să-i pun printre câinii turmei mele” „Şi acum, astfel de oameni mă pun în cântecele lor, am ajuns de batjocura lor. Mă urăsc, mă ocolesc, mă scuipă în faţă. Nu se mai sfiesc şi mă înjosesc, nu mai au niciun frâu înaintea mea. Ticăloşii aceştia se scoală la dreapta mea şi îmi împing picioarele şi îşi croiesc cărări împotriva mea ca să mă piardă. Îmi nimicesc cărarea şi lucrează ca să mă prăpădească (Iov 19:13-21: 30:1,9-13). Copiii i-au murit, averea s-a dus şi sănătatea a dispărut ca aburul de dimineaţă. Boala s-a lipit de trupul lui, pielea i s-a umplut de viermi, rănile au început să-i supureze, iar respiraţia i-a ajuns o duhoare nesuferită până şi soţiei lui. Şi Iov s-a aşezat pe grămada de cenuşă, scărpinându-se cu un ciob. Iov era un mort viu. Ce-i viaţa! În timpul de strâmtorare, credinţa soţiei lui s-a năruit, iar ea a eşuat lamentabil la poarta veşniciei. Credincioasa lui soţie a cedat nervos şi s-a disociat de Iov, dragostea tinere,ii ei: „Blestemă pe Dumnezeu, şi mori!” Marea ei „iubire” s-a transformat hâdos în dezgust, căci ea prefera acum să-l vadă mort pe iubitul ei!(După ce nenorocirea a trecut, ei au rămas împreună, căci Iov a iertat nebunia soţiei sale. Fraţii de corp ai bietului Iov şi-au întors faţa de la el (Iov 19:17), rudele l-au părăsit, prietenii lui cei mai buni i-au întors spatele, societatea s-a lepădat de el ca de un gunoi, iar fraţii din „biserică,” „mângâietorii lui Iov,” n-au făcut decât să aducă şi mai mult întuneric şi suferinţă sufletului său sensibil492. Blestemul Judecătorului întregului pământ era asupra acestui om şi era periculos să simpatizezi şi să fi văzut de ochiul Ceresc în preajma lui. El era bătut de Dumnezeu; precis că acest Iov avea un păcat ascuns, poate o faptă nelegiuită, o crimă, poate siluise o fecioară sau fusese implicat în vreo aventură extraconjugală, sau poate devenise robul unui viciu secret pe care îl 491 492 Tarnavschi, Vasile, Leviticul, traducere şi comentar, Cernăuţi, 1923, p. 29 Flaviu Iosif, Antichităţi iudaice, 2 vol., Ed. Hasefer, Bucureşti, 2002, p. 78 151 ascundea de societate. Dacă până şi Dumnezeu l-a blestemat şi fulgerele Cerului erau asupra lui, Iov nu mai merita decât să fie pus în proverbe şi urât (Iov 17:6). Profund şocaţi de nenorocirea neaşteptată care căzuse asupra prietenului lor, Elifaz din Teman, Bildad din Suah, şi Tofar din Naama, s-au înţeles să meargă să-l susţină pe Iov în marea încercare care venise asupra lui493. Doreau să se apropie de el, dar nu prea mult, la limita siguranţei personale şi din cercul aprobat de Dumnezeu să-i întindă mâna spre a-l trage înapoi la ei. Înainte de a-l vizita, Elifaz, cel mai credincios dintre cei trei, s-a consacrat în mod special rugăciunii. El s-a rugat la Dumnezeul său: Cum de venise o asemenea calamitate asupra unui om aşa de credincios? Ce păcat săvârşise Iov? Ce nelegiuire îi pătase viaţa? Rugăciunea lui a primit răspuns şi „lumină şi putere” de la tronul din Sfânta, nu însă şi „dragoste dulce” (EW 55), s-au revărsat asupra lui; un sol „ceresc” l-a vizitat în ceasurile tainice de noapte şi vocea lui ca o şoaptă i-a luminat nedumerirea: „În clipa când vedeniile de noapte frământă gândul, când oamenii sunt cufundaţi într-un somn adânc, m-a apucat groaza şi spaima, şi toate oasele mi-au tremurat. Un duh a trecut pe lângă mine... tot părul mi s-a zbârlit ca ariciul... Un chip cu o înfăţişare necunoscută era înaintea ochilor mei”494. Elifaz a auzit vocea solului ceresc, şi teologia lui şi a fraţilor săi din „biserică” a fost confirmată supranatural: „Un cuvânt s-a furişat până la mine, şi urechea mea i-a prins sunetele uşoare 495. Şi am auzit un glas care şoptea încetişor: ,Fi-va omul fără vină înaintea lui Dumnezeu? Fi-va el curat înaintea Celui ce l-a făcut? Dacă n-are încredere Dumnezeu nici în slujitorii Săi, dacă găseşte El greşeli chiar la îngerii Săi, cu atât mai mult la cei ce locuiesc în case de lut, care îşi trag obârşia din ţărână şi pot fi zdrobiţi ca un vierme!’” (Iov 4:12-19). Elifaz şi prietenii lui aveau acum ce-i răspunde lui Iov: „Nenorocirea nu răsare din ţărână şi suferinţa nu încolţeşte din pământ. ... Ferice de omul pe care-l ceartă Dumnezeu! Nu nesocoti mustrarea Celui Atotputernic. El face rana şi tot El o leagă; El răneşte, şi mâna Lui tămăduieşte. ... Iată ce am cercetat şi aşa este! Ascultă, că sunt spre folosul tău!” (Iov 5:6-27). Iov păcătuise şi era bătut de Dumnezeu, iar fraţii lui l-au îndemnat să termine cu nelegiuirea şi să se întoarcă la Dumnezeu, dacă vrea să vadă zile bune şi să n-o 493 494 Chirilă Ioan, Fragmentarium exegetic, Ed. Limes, Cluj-Napoca, 2001, p. 104 Gadamer, H.G., Adevăr şi metodă, Ed. Teora, 2001,p. 34 495 Ricoeur, Paul, Conflictul interpretărilor, Cluj 1999, p. 72 152 păţească: „Eu aş alerga la Dumnezeu, lui Dumnezeu I-aş spune necazul meu. El face rana şi tot El o leagă; El răneşte . De şase ori te va izbăvi din necaz şi de şapte ori nu te va atinge răul. Vei avea fericire în cortul tău, îţi vei găsi turmele întregi, îţi vei vedea sămânţa crescându-ţi şi odraslele înmulţindu-se ca iarba de pe câmp - o aluzie subtilă la ceea ce i se întâmplase lui Iov - Vei intra în mormânt la bătrâneţe, ca snopul strâns la vremea lui.” Dulci făgăduinţe de la tronul din Sfânta! Teza teologiei lui Elifaz, Bildad şi Tofar, doctrina fundamentală a „bisericii” din vremea lui Iov, era că Dumnezeu este bun cu cei buni şi rău cu cei răi. Credinţa lui Elifaz, Bildad şi Tofar, opusă cuvântării de pe muntele fericirilor, era că Domnul dă ploaie peste cei buni şi îi pârjoleşte pe cei răi, că soarele Lui răsare peste cei buni şi apune peste cei răi: „Adu-ţi aminte, te rog: care nevinovat a pierit? Care oameni neprihăniţi au fost nimiciţi? După câte am văzut eu, numai cei ce ară fărădelegea şi seamănă nelegiuirea ... aceia pier prin suflarea lui Dumnezeu, nimiciţi de vântul mâniei Lui” (Iov 4:7-10). „Dacă fiii tăi au păcătuit împotriva Lui, i-a dat pe mâna păcatului (mângâietorii lui Iov răsuceau pumnalul în inima îndureratului părinte). Dar tu, dacă alergi la Dumnezeu, dacă Îl rogi pe Cel Atotputernic, dacă eşti curat şi fără prihană, atunci negreşit, El va veghea asupra ta şi va da înapoi fericirea locuinţei tale nevinovate” (Iov 8:4-6). Iov era nevoit să asculte „mângâierile” fraţilor săi. Dar bărbatul acesta, chiar şi aşa „bătut de Dumnezeu” cum credeau fraţii, s-a ridicat împotriva concepţiilor populare care bântuiau prin comunităţi şi a respins teologia falsă: „Vreţi să vorbiţi lucruri nedrepte din dragoste pentru Dumnezeu? Şi să spuneţi minciuni, ca să-L apăraţi? Vreţi să ţineţi cu El şi să faceţi pe apărătorii lui Dumnezeu? Dacă vă va cerceta El, va găsi bine oare? Sau vreţi să-L înşelaţi cum înşelaţi pe un om?. Nu, nu; ci El vă va osândi, dacă în ascuns nu lucraţi decât părtinindu-L pe El” (Iov 13:7-8)496. „Fraţii mei s-au arătat înşelători ca un pârâu, ca albia pâraielor care trec... vine arşiţa vremii şi seacă, vine căldura soarelui şi li se usucă albia .... călătorii din Seba sunt plini de nădejde când le văd. Dar rămân înşelaţi în nădejdea lor, rămân uimiţi când ajung la ele. Aşa sunteţi şi voi acum pentru mine” (Iov 6:15-21). 496 Douglas, J.D. ed., Tenney, Merrill C. ed., The New International Dictionary of the Bible, Pictorial Edition, Zondervan Publishing House, Grand Rapids, Michigan, 1996, p. 235. 153 În marea controversă, Dumnezeu n-avea nevoie să fie apărat prin minciunile lui Elifaz, Bildad şi Tofar şi El s-a lepădat de apărarea bisericii, care în fapt era o ponegrire a Numelui Său: „Domnul ... a zis lui Elifaz din Teman: ,Mânia Mea s-a aprins împotriva ta şi împotriva celor doi prieteni ai tăi, pentru că n-aţi vorbit aşa de drept de Mine, cum a vorbit robul Meu Iov. ... Robul Meu Iov să se roage pentru voi, şi numai în vederea lui nu vă voi face după nebunia voastră; căci n-aţi vorbit aşa de drept despre Mine, cum a vorbit robul Meu Iov” (Iov 42:7-8). Era însă Iov sarea bisericii, care se ruga pentru poporul lui Dumnezeu şi făcea ca „biserica” să nu fie călcată în picioare şi să i se facă „după nebunia ei. 497” „Este foarte firesc ca oamenii să creadă că marile nenorociri sunt un indiciu sigur al marilor crime şi enormelor păcate; dar adesea ei greşesc apreciind caracterul cuiva în felul acesta. Nu trăim încă în timpul judecăţii de răsplătire. Binele şi răul sunt amestecate şi nenorocirile vin asupra tuturor. Uneori oamenii trec limita grijii protectoare a lui Dumnezeu şi apoi Satana îşi exercită puterea sa asupra lor, iar Dumnezeu nu se interpune. Iov a fost aspru chinuit, iar prietenii lui s-au străduit să-l facă să creadă că suferinţa sa era rezultatul păcatului şi au încercat să-l determine să se simtă sub condamnare. Ei au înfăţişat cazul său ca acela al unui mare păcătos, dar Domnul i-a mustrat pentru felul în care l-au judecat pe credinciosul Său slujitor” „Există multă nelegiuire în lumea noastră dar nu toată suferinţa este urmarea unei vieţi păcătoase. Iov este înfăţişat înaintea noastră ca un bărbat pe care Domnul i-a îngăduit lui Satana să-l chinuiască498. Vrăjmaşul l-a deposedat de toate averile sale, legăturile de familie au fost sfărâmate, copiii i-au fost luaţi. O vreme, trupul său s-a acoperit cu bube respingătoare şi el a suferit foarte mult. Prietenii au venit să-l mângâie, dar au încercat să-l facă să se vadă responsabil, prin viaţa sa păcătoasă, pentru suferinţa sa. Dar el s-a apărat şi a respins acuzaţiile lor… Căutând să-l facă vinovat înaintea lui Dumnezeu, ca unul care merita pedeapsa Sa, ei au adus o încercare înfiorătoare asupra lui şi L-au prezentat pe Dumnezeu într-o lumină falsă. Dar Iov n-a şovăit în loialitatea sa”. 497 498 Hengstenberg, E.W., Christology of the Old Testament, Michigan, 1992, p. 127 Munteanu, Liviu Galaction, Vechiul Testament şi Pentateuhul, Cluj, 1937, p. 25 154 4.1. CREDINŢA LUI IOV ŞI RESPINGEREA CONCEPŢIILOR PRIETENILOR SĂI Iov era prietenul lui Dumnezeu, unul din cei mai buni pe care i-a avut Domnul vreodată. Acest prieten credincios ştia că nenorocirea nu vine de la Părintele său ceresc, dar nu-şi putea explica de ce i se întâmplau toate acele grozăvii. Pentru noi este simplu: mâna lui Satana era „la lucru.499” Lucifer făcea ce ştia el să facă mai bine! Dar sărmanul Iov nu ştia nimic despre marea controversă: Isaia nu scrisese capitolul 14 despre căderea luceafărului strălucitor, nici Ezechiel capitolul 28 despre heruvimul ocrotitor. Ioan încă nu explicase că „în cer s-a făcut un război” (Apocalipsa 499 Anton Van der Lingen, Les Guerres de Yahvé. L'Implication de YHWH dans les guerres d'Israël selon les livres historiques de l'Ancien Testament, Editions du Cerf, Paris, 1990, p. 48 155 12:7), iar Moise încă nu pomenise nimic de ispitirea omului din Geneza 3. Nici măcar Dumnezeu, atunci când a luat cuvântul, după ce Elifaz, Bildad şi Tofar şi-au expus teologia, nu i-a vorbit despre războiul nevăzut din spatele vieţii lui. El nu i-a descoperit nimic despre întâlnirea fiilor lui Dumnezeu din cer când „a venit şi Satana.” Iov n-avea alte explicaţii, decât cele ce i le puteau oferi fraţii din biserică, cele venite din vârful ciobului cu care se scărpina sau sugerate de grămada de cenușă în care zăcea. Iov era singur, n-avea cu cine discuta şi cine să-l înţeleagă; soţia s-a lepădat de el, mânioasă în inima ei pe Dumnezeu, rudele l-au părăsit,iar fraţii din biserică iau prezentat teologia vrăjmaşului aşezat pe tronul din Sfânta 500. Întâiul lui născut murise poate chiar de ziua lui (Iov 1:13), el udase cu lacrimi 10 „sicrie” cu trupurile neînsufleţite ale copiilor săi şi a încredinţat ţărânii, nu unul, ci 10 copii în floarea vârstei. Şi n-avea pe nimeni care să-l înţeleagă, nimănui cui să-i spună durerea. Iov putea vorbi doar cu Dumnezeu şi multă vreme Tatăl Ceresc n-a dat nici un răspuns lacrimilor şi strigătelor lui. Soarele apusese în viaţa acestui om, iar cerul era de aramă deasupra capului său. În „răbufnirile” lui, Iov Îi vorbeşte Prietenului Său, Atotputernicul care permisese să i se întâmple toate aceste nenorociri, ca şi cum El ar fi fost vinovatul. Iov se „certa” cu Dumnezeu şi Îi vorbea într-un limbaj pe care doar prietenii îl înţeleg: „Săgeţile Celui Atotputernic m-au străpuns, sufletul meu le suge otrava, şi groaza Domnului bagă fiori în mine!” (Iov 6:4). „Domnul a dat şi Domnul a luat!” (Iov 1:21) Dar Domnul, spre deosebire de noi, a înţeles glasul prietenului Său. El a declarat că acest nenorocit a vorbit „drept” (Iov 42:7-8), aşa cum de fapt şi vorbise, şi i-a redat fericirea. Iar întâmplarea vieţii lui a devenit istorie! „S-a îngăduit ca Iov să sufere: el a fost aspru încercat, dar n-a rostit nici un cuvânt împotriva lui Dumnezeu” 500 Vladimir Petercă, Mesianismul în Biblie, Polirom, 2003, p. 39 156 4.2. O ABORDARE MORALĂ A SLĂBICIUNII PRIETENILOR ŞI RUDELOR LUI IOV “Vindecă-mă, Doamne, că s-au tulburat oasele mele; şi sufletul meu s-a tulburat foarte... "(Ps. 4, 2 - 3) După căderea în păcat, umanitatea a ieşit din starea ei firească de sănătate, ajungând într-o stare de boală. Păcatul este încălcarea cu bună ştiinţă şi în mod liber a voii Lui Dumnezeu, ceea ce duce la căderea din har. Urmarea păcatului duce la îndepărtarea de Dumnezeu ca izvor al vieţii, ceea ce generează suferinţă trupească şi sufletească501. Păcatul este rana produsă de ieşirea din comuniunea cu Dumnezeu, stăruinţa în această stare ducând la instalarea patimii. „Rănită, fiinţa umană se află aici, la marginea drumului, între viaţă şi moarte. Dumnezeu coboară în 501 Vasile Răducă, Ghidul creştinului ortodox astăzi, Editura Humanitas, Bucureşti, 1998, p. 174. 157 această lume, vine la marginea acestui drum, întâlneşte umanitatea - propria Sa umanitate accidentată. El o îngrijeşte, îi dă leacuri şi o încredinţează Bisericii până la întoarcerea Sa"502. Păcatul, ca folosire greşită a libertăţii primite de la Creator, rămâne în permanentă în legătură cu liberul arbitru. De aceea, păcatul şi forma lui paroxistică patima - nu pot fi înţelese decât în lumina libertăţii omului. În acest sens, Sfinţii Părinţi discern între diferite trepte ale păcatului în funcţie de implicarea libertăţii şi voinţei omului. În Filocalie, păcatul apare numit „zid între noi şi Dumnezeu", „prăpastie" şi „haos"; prin el omul refuzând legătura cu Dumnezeu şi cu virtutea, care îşi află suprema expresie în atributele dumnezeieşti. Păcatul are ca urmare imediată moartea sufletească - distrugerea legăturii harice dintre om şi Dumnezeu, iar lipsa pocăinţei şi stăruinţa în săvârşirea lui duce la moartea veşnică - desfiinţarea omului ca fiinţă raţională, despărţirea veşnică de Dumnezeu şi chinul cel veşnic împreună cu diavolul. Conform învăţăturilor Sfinţilor Părinţi, păcatul îşi are originea exclusivă în voinţa liberă a omului, întrucât păcatul nu există în fire în mod natural, căci Dumnezeu a făcut toate „bune foarte" (Facerea 1, 31) sau - aşa cum spune Sfântul Ioan Scărarul - „ păcatul sau patima nu se află în fire în chip natural. Căci Dumnezeu nu e făcătorul patimilor"503. În ceea ce priveşte cauza păcatelor, Sfinţii Părinţi se pronunţă lămurit: suntem noi, oamenii. Încercarea de a lua drept scuză slăbiciunea firii omeneşti este desfiinţată de Sfântul Maxim Mărturisitorul care spune: „nici unul din cei ce păcătuiesc nu poate aduce ca scuză a păcatului slăbiciunea trupului. Pentru că unirea cu Dumnezeu Cuvântul a întărit toată firea, prin dezlegarea ei de blestem, nelăsându-ne nici o scuză pentru pornirea cea de bună voie spre patimi". În general, păcatul nu este cauzat nici de ispita diavolească, nici de slăbiciunea trupească, cu toate că acestea îl facilitează, ci de iubirea neraţională a sufletului faţă de plăcerea simţurilor, prin care omul păcătos caută să-şi procure plăceri tot mai intense. „Omul se află într-o goană infernală după căutarea şi 502 Jean - Claude Larchet, Terapeutica bolilor spirituale, traducere de Marinela Bojin, Editura Sophia, Bucureşti, 2001, p. 5. 503 Sfântul Ioan Scărarul, Scara dumnezeiescului urcuş, în Filocalia, Traducere, introducere şi note, de Pr. Prof. dr. Dumitru Stăniloae, volumul IX, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1980. p. 333. 158 procurarea plăcerii (...), uitând de sufletul său, «chip al Lui Dumnezeu» şi de bucuriile sale curate"504. Prin păcat omul, îşi foloseşte puterile sale sufleteşti împotriva voii Lui Dumnezeu. Din această cauză, păcatul poate cuprinde pe om în totalitatea lui, săvârşirea păcatului putând implica aţâţ gândirea sau puterea raţională - păcatul cu gândul -, cât şi puterea vitală exercitată în trup -păcatul cu cuvântul sau cu lucrul; păcatul cu voie sau fără de voie - implicarea sau nu a puterii volitive alături de iuţime; cu ştiinţă sau neştiinţă - implicarea sau nu a minţii sau puterea contemplativă; mereu este implicată puterea poftitoare întrucât se are în vedere satisfacerea unei pofte. Dacă starea naturală, firească, este cea de sănătate, pe plan spiritual, păcatul produce boala. În acest sens, Sfinţii Părinţi folosesc un limbaj medical când tratează despre păcat şi urmările lui, arătând că păcatul nu face parte din firea omului, el apărând după căderea protopărinţilor. Acest adevăr este explicat de Sfântul Isaac Şirul care spune: "Deci e vădit că sănătatea există în fire de mai înainte de boala ce-i vine ca ceva ce nu ţine de ea. Şi dacă acestea sunt aşa, precum sunt cu adevărat, virtutea este în suflet în chip firesc. Iar cele ce-i vin ca ceva deosebit (accidentele) sunt în afară de fire (...). O dată ce se ştie şi se mărturiseşte de toţi că ţine de suflet curăţia în chip firesc, se cuvine să îndrăznească şi să spună că patimile nu ţin de suflet nicidecum în chip firesc. Pentru că boala e a doua, după sănătate"505. Sfinţii Părinţi, cu puterea clarviziunii Duhului Sfânt, căutând să afle cum se pot birui patimile, au identificat trei cauze generale ale păcatului: uitarea de Dumnezeu, neştiinţa şi ignoranţa. Prima cauză - uitarea de Dumnezeu - îşi află loc în sufletele celor care sunt aplecaţi numai asupra lumii materiale, caută doar pe cele ale lumii acesteia fără a se preocupa deloc de cele ce vor urma acestei vieţi adică moartea şi judecata. Această atitudine faţă de cele spirituale generează în viaţa acestor oameni săvârşirea păcatului şi căderea în patimi fără nici o oprelişte, pentru aceştia păcatul fiind o stare de normalitate. Neştiinţa, ca a doua cauză generală a păcatului, afectează pe cei care nu cunosc legile morale, dar care nici nu se străduiesc să le afle, complăcându-se în starea de păcătoşi, justificându-şi păcatele în faţa conştiinţei prin neştiinţă. 504 Preot Ioan C. Teşu. Patima desfrânării şi lupta împotriva ei. Frumuseţile căsătoriei şi ale familiei creştine, Editura Credinţa strămoşească, 2003, p.7 505 Sfântul Isaac Sirul, Cuvinte despre nevoinţă, în Filocalia, vol. X, Traducere, introducere şi note. de Pr. Prof. dr. Dumitru Stăniloae, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1980, p. 125. 159 Sfântul Maxim Mărturisitorul deosebeşte patru moduri generale prin care omul cade în păcat: prin răpire din partea diavolului, prin amăgire, prin neştiinţă şi prin dispoziţia sufletească506. Primele două categorii sunt lucrări demonice şi sunt posibile deoarece voinţa este slăbită şi mintea împrăştiată, amăgirea afectând în special mintea şi gândurile omului. Păcatele săvârşite din aceste cauze pot fi destul de uşor recunoscute şi înlăturate prin pocăinţă. Păcătuirea prin neştiinţă şi aplecare sufletească sunt mult mai grave întrucât lucrarea demonică exterioară este mult redusă, omul săvârşind păcatul din proprie iniţiativă şi fără să fie neapărat ispitit. 4.3. LIPSA CREDINŢEI LA PRIETENII SI RUDELE LUI IOV. CAUZE.TRATATELE DE „MEDICINĂ" DUHOVNICEASCĂ ALE SFINŢILOR PĂRINŢI Pentru că Sfinţii Părinţi au văzut în păcat nişte boli spirituale, scrierile lor sunt adevărate tratate de „medicină" duhovnicească, în care patimile sunt clasificate şi împărţite pe categorii, după modul de acţiune şi formele specifice de atac ale fiecăruia. Sfântul Ioan Casian arată cum pot fi împărţite prin raportarea la diferitele „părţi” ale sufletului sau la puterile acestuia, pe care le afectează şi recurge pentru această demonstraţie la o comparaţie clară cu bolile trupului: „Există un singur izvor şi început al tuturor viciilor, după calitatea părţii, sau, ca să spun aşa, a porţiunii din suflet care a fost molipsită, iar numele patimilor şi ale stricăciunilor sunt felurite. Aceasta se înţelege uneori mai uşor prin comparaţia cu bolile trupeşti, care pot avea o singură cauză, dar felurile suferinţei sunt multe, după membrele care au fost atinse 506 Sf. Maxim Mărturisitorul, întrebări, nedumeriri şi răspunsuri, în Filocalia, vol. II, Ediţia a II-a, Traducere, introducere şi note, de Pr. Prof. dr. Dumitru Stăniloae, Editura Harisma, Bucureşti, 1993, p. 218. 160 de boală. Când este atacată de puterea veninului vătămător fortăreaţa trupului, capul adică, apare cefalgia. Când acest venin a pătruns în urechi sau în ochi, se produc otita şi oftalmia. Când acesta a atacat încheieturile sau extremităţile mâinilor, boala se numeşte gută, iar dacă s-a coborât în picioare, numele bolii este podagră. Aceeaşi singură obârşie, veninul vătămător, produce boli cu atâtea nume, câte părţi ale sufletului a infectat. În acelaşi chip, trecând de la cele văzute la cele nevăzute, credem că se aşează în părţile, sau, ca să spun aşa, în membrele sufletului nostru, puterea fiecărui viciu, înţelepţii spun că virtutea este de trei feluri, adică având drept obârşie raţiunea, voinţa şi sentimentul, care se pot tulbura din vreo pricină oarecare. Când, aşadar, puterea patimii vătămătoare a împresurat pe una dintre acestea, prin stricare, în locul ei se aşează ceea ce numim viciu"507.Acest text este reprezentativ pentru felul Sfinţilor Părinţi de a vedea păcatul şi patimile. Aici, păcatul şi patima sunt definite în mod clar ca boli sufleteşti, nu ca o simplă comparaţie, ci „în virtutea unei autentice analogii care există între afecţiunile trupului şi cele ale sufletului"508. Privit în acest fel, sufletul poate fi vătămat de o mulţime de boli după facultăţile sale. Astfel, Sfântul Ioan Casian ne dă următoarea clasificare: „Dacă este infectată de viciu partea raţională va da naştere la slava deşartă, trufia, pizma, mândria, înfumurarea, sfada, erezia. Dacă va fi rănită voinţa (partea irascibilă) va produce furie, nerăbdare, tristeţe, nepăsare, laşitate, cruzime. Iar dacă va strica partea poftitoare va zămisli: lăcomia pântecelui, desfrânarea, arghirofilia, avariţia şi poftele vătămătoare şi pământeşti"509. Sfântul Maxim Mărturisitorul face o împărţire a patimilor în trei categorii: cele care provin din căutarea plăcerii, cele care provin din ferirea de durere şi cele ce apar din unirea primelor două. „Căutând plăcerea din pricina iubirii trupeşti de noi înşine şi străduindu-ne să fugim de durere, din aceeaşi pricină, născocim surse neînchipuite de patimi făcătoare de stricăciune. Astfel, când ne îngrijim prin plăcere de iubirea trupească de noi înşine, naşte: lăcomia pântecelui, mândria, slava deşartă, îngâmfarea, iubirea de arginţi, zgârcenia, tirania, fanfaronada, aroganţa, nechibzuinţa, nebunia, părerea de sine, înfumurarea, dispreţul, injuria, necurăţia, 507 Sfântul Ioan Casian, Convorbiri duhovniceşti, în volumul Scrieri alese, Traducere de prof.Vasile Cojocaru şi prof. David Popescu, prefaţă, studiu introductiv şi note de profesor Nicolae Chiţescu, colecţia. „Părinţi şi Scriitori Bisericeşti", vol. 57, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1990, p. 697. 508 Jean - Claude Larchet, op. cit., p. 115. 509 Sfântul Ioan Casian, op. cit., p. 698. 161 uşurătatea, risipa, neînfrânarea, frivolitatea, umblarea cu capul prin nori, moleşeala, pornirea de a maltrata, de-a lua în râs, vorbirea prea multă, vorbirea la nevreme, vorbirea urâtă şi toate câte sunt de felul acesta. Iar când ascuţim mai mult prin durere modul iubirii trupeşti de noi înşine, naştem mânia, pizma, ura, duşmănia, ţinerea de minte a răului, calomnia, bârfeala, intriga, întristarea, deznădejdea, defăimarea Providenţei, lâncezeala, neglijenta, descurajarea, deprimarea, puţinătatea la suflet, plânsul la nevreme, tânguirea, jalea, sfărâmarea totală, ciuda, gelozia şi toate câte ţin de o dispoziţie care a fost lipsită de prilejurile plăcerii. în sfârşit, când din alte pricini se amestecă în plăcere durerea, dând perversitatea (căci aşa numesc unii întâlnirea părţilor contrare ale răutăţii) naştem făţărnicia, ironia, viclenia, prefăcătoria, linguşirea, dorinţa de a plăcea oamenilor şi toate câte sunt născociri ale acestui viclean amestec"510. Deşi numărul păcatelor enumerate de Sfântul Maxim Mărturisitorul este impresionant, el nu acoperă decât parţial câmpul de acţiune al răului, căci „a le număra pe toate şi a le spune toate, cu înfăţişările, modurile, cauzele şi vremurile lor, nu e cu putinţă"511, încheie Sf. Maxim. Potrivit duhurilor care le lucrează, Sfinţii Părinţi împart patimile în trupeşti şi sufleteşti, în sensul că primele îşi iau prilejurile din trup, în timp ce celelalte îşi au cauza în lucrurile din afară512. Dacă patimile trupeşti sunt mai grosiere - curvia, lăcomia, pofta cea rea - cele sufleteşti sunt mult mai grave, având efecte mult mai profunde asupra omului în întregul lui. Patimile - după Sfântul Maxim Mărturisitorul fie sufleteşti sau trupeşti - se produc astfel: „mai întâi amintirea aduce gândul simplu în minte; acesta zăbovind, se stârneşte patima. Aceasta, la rândul ei, nefiind scoasă afară, încovoie mintea la învoire; întâmplându-se aceasta, se ajunge, în sfârşit, la păcatul cu fapta"513. Printre aceste nenumărate boli sufleteşti, ascetica ortodoxă deosebeşte unele care sunt fundamentale sau generice, în sensul că, într-un anumit fel, le conţin dau naştere tuturor celorlalte514. Acestea sunt în număr de opt, după clasificarea Sfântului Ioan Casian515, şi anume: 510 511 Sfântul Maxim Mărturisitorul, Răspunsuri..., pp. 33 - 34. Ibidem, p. 34. 512 Idem, Capete despre dragoste. Suta întâi..., p. 71. 513 Ibidem, p.75. 514 Jean - Claude Larchet, op. cit., p. 117. 515 Sf. Ioan Casian, Aşezăminte mănăstireşti, în vol. cit., p. 164. 162 1. Lăcomia pântecelui - gastrimarghia, este căutarea plăcerii provocate de mulţimea şi felurimea mâncărurilor sau, altfel spus, dorinţa de a mânca nu din necesitate, ci de dragul plăcerii. Aşa cum reiese din definiţia ei, patima lăcomiei pântecelui are două forme principale: prima se îndreaptă spre o anumită calitate a mâncării şi atunci înseamnă căutarea unor feluri de mâncare gustoase, fine şi în diverse sortimente; a doua are în vedere cantitatea mâncării şi se manifestă în dorinţa de a mânca cât mai mult516. În amândouă cazurile se caută o plăcere pur trupească şi de aceea gastrimarghia a fost trecută printre patimile trupeşti. În această patimă, răul nu constă în hrană, ci în reaua folosire a ei întrucât „nu ceea ce intră în gură spurcă pe om" (Matei 15, 11). Prin lăcomia pântecelui, omul păcătuieşte prin aceea că, dorind să se desfăteze cu mâncarea, pune dorinţa de hrană înaintea doririi Lui Dumnezeu, depărtându-se astfel de cele duhovniceşti. Sfântul Apostol Pavel identifică această patimă cu o formă de idolatrie zicând că lacomii şi-au făcut din „pântece dumnezeul lor" (Filip. 3, 19). Într-adevăr, lacomii, în loc să aducă o jertfa curată Lui Dumnezeu, jertfesc tot ce au pântecelui şi gurii lor. Ca remediu împotriva acestei patimi, Sfinţii Părinţi recomandă înfrânarea, necăutarea anumitor feluri de mâncare şi ferirea de orice exces, Sfântul Ioan Casian arătând că măsura cumpătării este „ca fiecare să mănânce cât îi cere menţinerea corpului, iar nu (până la a-i împlini) dorinţa de saţiu"517. În general, Părinţii recomandă în privinţa hranei trupului ca regulă obişnuită, ridicarea de la masă înainte de saturare, pentru a nu da loc plăcerii. 2. Desfrânarea. Constă în reaua întrebuinţare pe care omul o dă sexualităţii sale. Ea are mai multe aspecte: „relaţie trupească între sexe opuse în afara căsătoriei religioase; relaţii exagerate fără respectarea perioadelor de post şi fără finalitatea de a naşte copii; onania; relaţii contra firii între persoane de acelaşi sex sau de sex diferit; vorbele, glumele, cuvintele uşuratice, triviale şi necumpătate, aluzii la desfrânare"518. Prin desfrânare, se neagă principala menire a funcţiei sexuale, procrearea. Atunci omul se foloseşte de sexualitatea sa numai pentru dobândirea plăcerii legate de ea, transformând plăcerea sexuală într-un scop în sine, ceea ce este un lucru pervers şi patologic. Sfinţii Părinţi numesc această patimă „boală a 516 Jean - Claude Larchet, op. cit., p. 129. Sf. loan Casian, Convorbiri duhovniceşti..., p. 342. 518 Preot loan C. Teşu, Teologia necazurilor şi alte eseuri, Editura Christiana, Bucureşti, 1998, p. 59. 517 163 sufletului", „boala cea mai rea", „boala plăcerii", „boală rea" şi chiar nebunie 519, toate aceste numiri reflectând gravitatea ei. Din această cauză tămăduirea ,desfrânării este foarte dificilă, cerând multă tărie, strădanie şi mult timp, după cum arată Sfântul loan Casian: „A doua luptă, după predania bătrânilor, este împotriva duhului desfrânării. Este război lung şi mai crâncen decât toate celelalte, terminat cu biruinţă de foarte puţini. Războiul acesta înfricoşător începe să asalteze neamul oamenilor chiar din primul moment al tinereţii şi nu se stinge, decât numai după ce vor fi înfrânte mai întâi celelalte vicii"520. Vindecarea patimii desfrânării trebuie începută prin curăţirea gândurilor şi a trăirilor interioare, lupta împotriva lăcomiei pântecelui, a trândăviei şi a somnului, întrucât patimile se sprijină unele pe altele. Sfinţii Părinţi mai recomandă deasa spovedanie, rugăciunea, citirea psalmilor şi ostenirea trupului. Dată fiind gravitatea păcatului desfrânării, considerată aproape ca şi asasinatul (Iov 24, 14-15), acesta se întâlnea rar în societatea israelită, iar legea prevedea condamnarea la moarte a celor vinovaţi (Lev.20,10; Deut. 22,22-24). Acest păcat era considerat ca o greşeală foarte mare înaintea lui Dumnezeu şi-l făcea pe om necurat (Lev.18,20), Dumnezeu îl pedepseşte degrabă, iar bărbatului i se recomandă neîncetat fidelitate conjugală. Dacă în Cartea Iov desfrânatul este asimilat tâlharului când zice: „Ochii celui desfrânat pândesc amurgul zilei şi îşi pune o mahramă pe faţă”(Iov 24,15), autorul cărţii Pilde se apropie mai mult de învăţătura Domnului Hristos, propunând mai ales tinerilor să lupte pentru înlăturarea ispitei chiar din faza incipientă: “Nu dori frumuseţea femeii în inima ta şi nu te lăsa vânat de genele ei… Că femeia desfrânată umblă după o bucată de pâine… cel ce se desfrânează cu o femeie este lipsit de minte şi se pierde pe el însuşi” (Pilde 6,25-26,32). Tot în Pilde se avertizează să nu se confunde desfrâul cu iubirea sinceră (Pilde 7,8), care nu trebuie să se manifeste decât în cadrul căsătoriilor legitime, iar cea din neorânduială nu poate aduce decât regrete cauzate de mustrările de conştiinţă pentru încălcarea poruncii divine, necaz şi în final moarte: “Nu te uita la femeia linguşitoare, căci buzele celei străine picură miere şi cerul gurii sale e mai alunecător decât untdelemnul. Dar la sfârşit ea este mai amară decât pelinul, mai tăioasă decât o sabie cu două ascuţişuri, picioarele ei coboară către moarte; paşii ei duc de-a dreptul in împărăţia morţii.”(Pilde 5,3-5) 519 520 Jean - Claude Larchet, op. cit., p. 143. Sf. loan Casian, op.cit., p. 187. 164 3. Iubirea de argint (arghirofilia). Desemnează în mod general iubirea de bani şi a altor forme de bogăţie materială. Aceasta se manifestă prin plăcerea de a avea bani, străduinţa pătimaşă de a-i obţine, furtul, înşelăciunea, asuprirea semenului521. Trebuie remarcat că, la fel ca în cazurile anterioare, nu banii sau bogăţia materială sunt condamnabile atunci când vorbim de această patimă, ci atitudinea perversă a omului faţă de ele. În acest sens, Sfântul Maxim Mărturisitorul spune că „nimic din cele create şi făcute de Dumnezeu nu este rău"522, întrucât „nu mâncările sunt rele, ci lăcomia pântecelui; (...) nici banii, ci iubirea de bani"523. Sfântul Ioan Casian indică drept cauze ale acestei boli fie lâncezeala unei minţi bolnave şi amorţite, fie o hotărâre greşită de a renunţa la lume sau o dragoste căldicică faţă de Dumnezeu524. Acelaşi Sfânt Părinte arată că, spre deosebire de celelalte patimi, care par să aibă începutul în noi, boala iubirii de arginţi „vine asupra noastră mai târziu şi din afară; (...) dacă, neluată în seamă la început, a şi pătruns în inimă, ea ajunge rădăcina tuturor relelor din care ies lăstarii multor alte vicii"525, pe care le arată ca fiind :„minciuna, înşelăciunea, furturile, jurămintele strâmbe, dorinţa de câştiguri murdare, mărturiile false, violenţele, neomenia, rapacitatea"526. Iar Sfântul Ioan Gură de Aur spune că iubirea de arginţi „nu este sădită în fire nici firească"527. Primul pas în vindecarea acestei boli este recunoaşterea ei şi cunoaşterea urmărilor ei. Apoi tămăduirea iubirii de bani şi averi presupune înţelegerea deşertăciunii lucrurilor după care aleargă cel împătimit de ea. Astfel Sfântul Ioan Gură de Aur ne învaţă să punem :„în minte pe cei ce mai înainte de noi au nedreptăţit, pe cei ce au năpăstuit şi au murit. Oare nu de banii şi ostenelile lor alţii se îndulcesc, iar ei sunt în pedeapsă şi în chin şi în relele cele nesuferite ?"528. În acord cu toţi Sfinţii Părinţi şi Sfântul Ioan Gură de Aur recomandă milostenia şi abţinerea de a dori bunuri străine529 ca remediu împotriva acestei boli, dar biruinţa deplina asupra demonului iubirii de arginţi se dobândeşte prin convertirea dorinţei, 521 Preot loan C. Teşu, op.cit., p. 60. Sf. Maxim Mărturisitorul, op. cit., p. 102. 523 Ibidem, p.102. 524 Sf. Ioan Casian, op. cit, p. 198. 525 Ibidem, p. 199. 526 Ibidem, p. 390. 527 Sfântul Ioan Gură de Aur, Puţul şi împărţirea de grâu, Editura Bunavestire, Bacău, 1995, p. 308. 528 Ibidem, p. 306. 529 Ibidem, p. 307. 522 165 prin întoarcerea puterii poftitoare a sufletului de la bogăţiile materiale la Dumnezeu şi bogăţiile duhovniceşti. Dacă te întrebi: Cum mă pot vindeca de iubirea de avuţiile pământeşti? Ţi se răspunde: "îndrăgosteşte-te de altceva! îndrăgosteşte-te de bogăţia cea din ceruri! Cine se îndrăgosteşte de împărăţia cerurilor dispreţuieşte lăcomia"530. 4. Mânia. Mânia a fost sădită în firea omului de însuşi Dumnezeu şi avea ca scop să ajute pe om să lupte împotriva ispitelor şi să se ferească de păcat şi de răutate. Aceasta era la origini folosirea normală a mâniei, dar, prin căderea în păcat, omul i-a schimbat sensul şi în loc să se folosească de mânie pentru a se împotrivi celui rău, a îndreptat-o contra aproapelui. Aceasta face din mânie o boală a sufletului care, conform asceticii ortodoxe, constă în „toate formele de agresivitate ale omului, exteriorizate sau nu, făţişe sau ascunse, grosolane sau subtile, şi care, în general, sunt îndreptate împotriva aproapelui"531. Sfântul Ioan Gură de Aur spune că „nimic nu tulbură atât de mult curăţia minţii şi limpezimea judecăţii ca mânia fără de socoteală" 532. Descriind patima mâniei, Sfântul Ioan spune că cel cuprins de ea „nu mai poate deosebi pe prieteni de duşmani, nici pe cei cinstiţi de necinstiţi"533, arătând că în acelaşi timp aduce şi o anume plăcere a sufletului pentru care cel mânios este dispus să suporte toate consecinţele purtării sale: „Chiar de ar avea de suferit de pe urma purtării sale, îndură totul cu uşurinţă, numai şi numai să-şi împlinească această plăcere a sufletului. Că plăcere este aprinderea mâniei; o plăcere care munceşte sufletul mai cumplit decât plăcerea trupească"534. Pentru vindecarea acestei patimi, omul trebuie să se vindece mai întâi de patimile legate de poftele trupeşti, în special de desfrânare şi iubirea de arginţi; în acelaşi timp însă, practicând virtuţile care sunt opuse mâniei, în special blândeţea şi milostenia. Ca manifestare a iubirii de oameni, milostenia se opune în mod direct mâniei, care este o patimă îndreptată împotriva aproapelui 535. Sfântul Maxim 530 Sf. Ioan Gură de Aur, Omilii la Matei, în volumul Scrieri, Partea a treia, în colecţia „Părinţi şi Scriitori Bisericeşti", voi. 23, Traducere, introducere, indici şi note de Pr. D. Fecioru, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1994, p. 118. 531 Jean - Claude Larchet, op. cit., p. 174. 532 Sf. Ioan Gură de Aur, Despre Preoţie, Traducere, introducere, note şi un cuvînt înainte de Pr. D. Fecioru, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1987, p. 70. 533 Ibidem, p. 71. 534 Ibidem, p.71. 535 Jean-Claude Larchet, op.cit., p. 529. 166 Mărturisitorul arată că mânia este o patimă a iuţimii - partea irascibilă a sufletului care, ca şi cele ale părţii poftitoare - se stârneşte prin simţuri atunci când sufletul este lipsit de dragoste şi înfrânare536. Astfel, leacul cel mai puternic împotriva mâniei este împlinirea poruncii iubirii aproapelui537. 5.Tristeţea. Sfinţii Părinţi deosebesc două feluri de tristeţe: prima este tristeţea cea după Dumnezeu, care este folositoare şi poate sluji drept bază a virtuţii. Prin aceasta, omul se întristează pentru starea păcătoasă în care se află, ceea ce duce la plâns, la străpungerea inimii şi îl îndreaptă pe calea mântuirii. Cea de a doua este o boală a sufletului ce constă în reaua întrebuinţare a primei forme de tristeţe şi prin care omul, în loc să-şi plângă păcatele sale, se întristează pentru pierderea unor bunuri sau plăceri materiale. Această patimă se manifestă ca lipsă de îndrăzneală, slăbiciune, greutate şi durere sufletească, deznădejde, strâmtorare, însoţită adesea de nelinişte şi chiar de spaimă538. „Tristeţea e o boală spirituală grea care zguduie din temelii mintea celui atins de ea şi o cufundă în deznădejde adâncă. Ea nu îi îngăduie acestuia să-şi mai facă lectura şi rugăciunea cu linişte şi bucurie, nici să fie blând şi liniştit cu semenii, îl fac posac în toate obligaţiile şi fără răbdare. El este asemenea unuia ieşit din minţi şi căzut într-o beţie oarbă, care se prăbuşeşte într-o disperare dureroasă”539. 6.Trândăvia (acedia) Prin acedie se cuprinde un complex de stări sufleteşti şi trupeşti care cuprinde lene, plictis, lehamite, silă, lâncezeală, moleşeală, descurajare, toropeală, lipsă de grijă, amorţeală, somnolenţă, îngreunarea sufletului şi a trupului. Această patimă generează un sentiment de insatisfacţie vagă şi generală, astfel încât pe cel bolnav de această patimă nu-1 mai interesează nimic şi nu mai aşteaptă nimic de la viaţă. Demonul trândăviei atacă în special pe cei dedicaţi vieţuirii duhovniceşti, încercând să-i îndepărteze de calea mântuirii, de pravilă şi stăruinţă în nevoinţa ascetică, dar nu-i ocoleşte nici pe cei care, neavând o rânduială în viaţă şi nepurtând grijă de sufletul lor, cad în trândăvia care îi face să se dezguste de orice formă de spiritualitate, dispreţuind toate formele de post, rugăciune şi orice fel de nevoinţa. Acedia, spre deosebire de celelalte patimi, cuprinde toate puterile sufletului, stârnind aproape toate patimile şi distrugând toate virtuţile. 536 537 Sf. Maxim Mărturisitorul, op. cit., p. 71. Ibidem. 538 Jean - Claude Larchet, op. cit., p. 158. 539 Preot Ioan C. Teşu, op. cit., p. 61. 167 Pentru tămăduirea ei este necesar ca boala să fie scoasă la lumină şi să fie recunoscută ca atare. Dat fiind faptul că acest demon îmbracă o multitudine de forme, Sfinţii Părinţi recomandă ca în ceasul atacului, monahul să caute să înfrunte patima făcând cele contrare. Dacă este îndemnat să părăsească chilia, să nu facă acest lucru cu nici un chip, în acelaşi timp conştientizând că este o încercare, în acest mod respingând toate ispitele acestui demon. 7. Slava deşartă Sfântul Ioan Casian o defineşte ca fiind „un duşman cu multe şi felurite chipuri şi atât de subtil încât cu ochii cei mai ageri abia poate fi zărit şi recunoscut"540. Această patimă are o putere neobişnuită. Modul subtil de atac, diversitatea formelor, o fac foarte greu de recunoscut şi mult mai dificil de combătut. Acelaşi Sfânt Ioan Casian spune că acest demon „încearcă a-şi răni pe ostaşul Lui Hristos şi în ţinută, şi în înfăţişare, în mers, în glas, în lucrare, în veghe, în posturi, în rugăciune, în retragerea în singurătate, în citit, în ştiinţă, în tăcere, în supunere, în umilinţă, în îndelungă răbdare"541. Caracterul de boală sufletească a slavei deşarte, ţine de faptul că ea constă în pervertirea unei atitudini normale, prin îndepărtarea de la menirea ei firească, ajungând să se manifeste contrar naturii. Căci Dumnezeu a sădit în firea omului să caute slava, dar nu cea de la oameni pe care o caută omul robit de această patimă, ci slava de la Dumnezeu, întrucât omului îndumnezeit i-a fost hărăzită slava veşnică. Sfântul Maxim Mărturisitorul scrie că „nu slava (e rea), ci slava deşartă" 542, adăugând că „nimic nu e rău din cele ce sunt, decât reaua întrebuinţare, care vine din negrija minţii de-a cultiva cele fireşti"543. Tămăduirea ei este o lucrare deosebit de dificilă şi aceasta pentru că slava deşartă se hrăneşte din chiar lucrurile cu care omul i se împotriveşte şi se întăreşte chiar atunci când este înfrântă după cum scrie Sfântul Ioan Casian: „Toate păcatele odată biruite încep să se ofilească şi, după înfrângere, devin din zi în zi mai slabe (...). însă această boală, odată ce a fost doborâtă, mai cu înverşunare se ridică la luptă şi tocmai, când crezi că a fost stinsă, atunci se scoală din moarte şi mai puternică544". „Ferirea de această patimă, ca şi tămăduirea ei se încep prin cunoaşterea ei în amănunţime; căci are multe şi felurite feţe, este plină de şiretlicuri 540 541 Sf. Ioan Casian, Aşezămintele mănăstireşti..., p. 240. Ibidem. 542 Sf. Maxim Mărturisitorul, op. cit., p. 102. 543 Ibidem. 544 Sf. Ioan Casian, Aşezămintele mănăstireşti.... p. 242. 168 şi presară cursele cele mai viclene"545. Sfântul Maxim arată ca mijloc de apărare împotriva acestei patimi „lucrarea ascunsă a virtuţilor şi rugăciunea deasă. Iar semnul izbăvirii sţă în a nu mai ţine minte răul de la cel ce te-a defăimat sau te defăimează"546. 8. Mândria Deşi aşezată la sfârşit, mândria este prima patimă prin origine şi timp547. Are două forme: prima este îndreptată împotriva oamenilor şi constă în convingerea omului că este superior celorlalţi, în dispreţuirea şi invidia faţă de ceilalţi oameni. A doua este îndreptată împotriva Lui Dumnezeu şi constă în negarea Lui Dumnezeu, în autoîndumnezeire. Mândria îi atacă atât pe cei sporiţi duhovniceşte, cât şi pe cei cu totul trupeşti. La oamenii încercaţi duhovniceşte, mândria atacă după ce au fost înfrânte celelalte patimi, făcându-i să creadă că toate virtuţile sunt rodul exclusiv al nevoinţelor lor, prin aceasta facându-i să cadă în cea mai grea robie, pierzându-şi rodul întregii lor osteneli şi uneori ducându-i chiar la moarte548. Mândria afectează foarte mult şi pe ceilalţi oameni, dar nu este remarcată deoarece s-a „cronicizat", le-a cuprins întreaga fiinţă, devenind un mod de viaţă. La aceştia, mândria se manifestă printr-o existenţă autonomă şi independentă de Dumnezeu, considerându-se pe sine singurul principiu şi ţel al propriei existente. Trăind departe de Dumnezeu, omul arată că „nu-L cunoaşte sau că L-a uitat, că-L tăgăduieşte şi vrea să se pună în locul Lui"549. Primul şi cel mai important pas în izbăvirea de acest demon este recunoaşterea păcatului. Apoi, cel ce vrea să se vindece trebuie să recunoască realitatea că nimic din cele ce a făcut nu sunt meritul lui, „Vom putea scăpa de lanţul celui mai ticălos duh, dacă la fiecare virtute în care simţim că am înregistrat o sporire, vom spune acest cuvânt al Apostolului : «Nu eu, ci harul Lui Dumnezeu, care este în mine» şi : «prin harul Lui Dumnezeu sunt ceea ce sunt» (I Cor. 15, 1O)"550, ne învaţă Sfântul Ioan Casian. 545 Jean - Claude Larchet, op. cit., p. 558. Sf. Maxim Mărturisitorul, op. cit., p. 131. 547 Sf. Ioan Casian, op. cit., p. 249. 548 Pateric despre vise si vedenii, Editura Bunavestire, Galaţi, 2002, p.79 şi p. 81. 549 Jean - Claude Larchet, op. cit., p. 213. 550 Sf. Ioan Casian, op. cit., p. 252. 546 169 4.4. IMPORTANŢA FAMILIEI ÎN TIMPUL SUFERINŢELOR Familia, ca primă formă de viaţă comunitară instituită de Dumnezeu, este o orânduire bazată pe legătura naturală între membrii care o compun 551 . “Familia corespunde întru totul constituţiei psiho-corporale a omului… Din punct de vedere trupesc, omul găseşte în familie împlinirea statornică a sentimentului puternic al procreaţiei, evitând să ajungă pradă manifestărilor haotice ale acestui sentiment. Din punct de vedere sufletesc, el îşi poate făuri mai uşor pe această cale desăvârşirea, scăpând de tirania egoismului şi devenind capabil de dăruire şi jertfelnicie pentru semeni”. 552 “Instituţia familiei coincide cu originea genului omenesc. Dumnezeu a instituit căsătoria ca o comunitate dintre un bărbat şi o femeie, prin care are să se susţină şi să se lăţească nu numai genul omenesc, ci şi natura spirituală să se dezvolte, conform misiunii sale, aşa că omul să fie în stare, nu numai cu privire la trup şi suflet, să se facă stăpânitorul pământului şi al creaturilor sale, ci şi să devină cetăţean al 551 Pr. Lect. D. ABRUDAN, Creştinism şi mozaism în perspectiva dialogului interreligios (teză de doctorat), în “Mitropolia Ardealului”, An XXIV, nr. 1-3, 1979, p. 145. 552 ibidem, p. 145. 170 imperiului divin. Acestui scop căsătoria îi corespunde numai în forma de monogamie” 553 . Pentru a înţelege mai bine menirea familiei primordiale, este nevoie să ne aplecăm asupra datelor revelaţionale pe care ni le oferă Sfânta Scriptură în primele două capitole ale cărţii Facerea. “Şi a zis Dumnezeu: “Să facem om după chipul şi după asemănarea Noastră, ca să stăpânească peştii mării, păsările cerului, animalele domestice, toate vietăţile ce se târăsc pe pământ şi tot pământul !” Şi a făcut Dumnezeu pe om după chipul Său; după chipul lui Dumnezeu l-a făcut; a făcut bărbat şi femeie. Şi Dumnezeu I-a binecuvântat, zicând: “Creşteţi şi vă înmulţiţi şi umpleţi pământul şi-l supuneţi…” (Fac. 1, 26-28). Relaţia complementară dintre bărbat şi femeie are la bază însuşi actul creaţiei divine, crearea omului, bărbat şi femeie, apărând fără nici o diferenţiere între proprietatea temporală şi funcţia celor doi, care par a fi unul şi, totuşi, sunt doi: “Şi a făcut Dumnezeu pe om după chipul Său; după chipul lui Dumnezeu l-a făcut; a făcut bărbat şi femeie” (Fac. 1, 27). “Într-adevăr, spune Paul EVDOKIMOV, facerea lui Adam a fost deodată facerea unui întreg neam omenesc, în ebraică cuvântul Adam – “om” este un termen colectiv. Textul din cartea Facerea spune literalmente: “Să facem om (ha Adam – la singular) şi ei vor stăpâni (la plural) şi Dumnezeu l-a făcut pe om (la singular) – şi El I-a făcut om-masculin şi om-feminin (pluralul se raportează la singular).554 Prima pereche de oameni reflectă, aşadar, imaginea lui Dumnezeu sau “viaţa intertreimică a dumnezeirii”. 555 Sfântul GRIGORIE de NYSSA vede în planul lui Dumnezeu de a crea omul după chipul lui Său, egalitatea, unitatea şi asemănarea între Persoanele Sfintei Treimi; Dumnezeu n-ar fi vorbit la singular despre chip, dacă modelele după care chipul urma să fie creat nu ar fi fost asemenea...Omul, chip al lui Dumnezeu, exprimă într-un anume fel unitatea de natură a celor trei persoane. 556 553 Dr. V. TARNAVSCHI, Arheologia biblică, Edit. Consiliului Eparhial Ortodox al Bucovinei, Tiparul Glasul Bucovinei, Cernăuţi, 1930, p. 174. 554 Paul EVDOKIMOV, Taina iubirii, Edit. Asociaţiei medicale creştine Christiana, Bucureşti, 1994, p. 151-152. 555 Pr. Prof. dr. D. STĂNILOAIE, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol. I, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al BOR, Bucureşti, 1978, p. 403. 556 Pr. Prof. dr. V. RĂDUCĂ, Antropologia Sfântului Grigorie de Nyssa, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al BOR, Bucureşti, 1996, p. 61. 171 În aceeaşi ordine de idei, “taina singularului şi pluralului în om reflectă taina singularului şi pluralului în Dumnezeu, aşa cum principiul personal în Dumnezeu cere ca natura cea una să se exprime în diversitatea persoanelor, la fel în omul creat după chipul lui Dumnezeu. Natura umană nu poate exista în posesiunea unei monade; ea cere nu singurătate, ci comuniunea sau diversitatea cea bună a iubirii. “Omul conjugal este, deci, chipul Dumnezeului Treime şi dogma trinitară este Arhetipul divin, icoana comunităţii conjugale”. 557 „Crearea omului după chipul lui Dumnezeu nu înseamnă numai întipărirea unor caracteristici personale în fiinţa umană şi nici doar situarea în relaţie cu Dumnezeu, ci şi dispunerea persoanelor umane spre relaţii interpersonale după modelul Sfintei Treimi, taina şi structura supremei iubiri. 558 Acest lucru se observă, mai ales, în capitolul al II-lea al cărţii Facerea, unde se reia istorisirea creării omului în mod detaliat. Accentul cade exclusiv pe legătura conjugală, dar nu se aminteşte nimic, însă, despre procreare, ca în primul capitol. Se poate spune că, dacă în primul capitol se subliniază unitatea legăturii conjugale, în cel de-al II-lea, accentul cade pe diversitatea acesteia. Astfel, Dumnezeu, după ce creează primul om, pe Adam, zice: “Nu este bine să fie omul singur; să-i facem ajutor potrivit pentru el” (Fac. 2, 18). Omul nu poate trăi în solitudine, Paul EVDOKIMOV considerând că “nu există decât o suferinţă: accea de a fi singur”. persoanelor către relaţii interpersonale.560 Prin urmare, existâ atât în femeie, cât şi în bărbat slăbiciune şi putere, astfel încât cei doi sunt indispensabili unul altuia, la bine şi la rău. De altfel, întărind această idee, Sfânta Scriptură conchide: “De aceea va lăsa omul pe tatăl său şi pe mama sa şi se va uni cu femeia sa şi vor fi amândoi un trup” (Fac. 2, 24). Se poate spune, astfel, că textul biblic (Fac. 2, 24) desăvârşeşte imaginea căsătoriei, sintetizând parcă tot ceea ce s-a spus în primele două capitole ale cărţii Facerea despre comunitatea conjugală ca unitate a două persoane într-o singură fiinţă, o singură substanţă, dar rămânând totuşi două persoane. 561 557 559 Caracterul comunitar al chipului lui Dumnezeu în om reclamă comuniune, dispunerea P. EVDOKIMIV, op. cit., p. 153. Dumitru POPESCU, Doru COSTACHE, Introducere în Dogmatica Ortodoxă, Edit. Libra, Bucureşti, 1997, p. 138. 559 P. EVDOKIMOV, op. cit., p. 150. 560 Pr. Prof. dr. D. STĂNILOAIE, op. cit., p. 403. 561 P. EVDOKIMOV, op. cit., p. 153. 558 172 Familia reprezintă, aşadar, cel dintâi aşezământ instituit de către Dumnezeu; prima comunitate umană creată după model treimic fiind forma ideală de îndeplinire a scopului pentru care a fost instituită: desăvârşirea umană şi procrearea, prin întrajutorarea reciprocă dintre bărbat şi femeie. Dacă Iov, pe grămada de cenuşă sau mai târziu când au răsărit zorile asupra lui şi-ar fi scris propria-i carte şi am fi citit „răbufnirile” lui, ce am fi crezut noi astăzi despre Dumnezeu, despre caracterul Lui? Dacă am fi citit „Cartea lui Iov,” scrisă de el însuşi, ce imagine am fi avut despre Dumnezeu? Dacă soţia lui Iov ar fi relatat experienţa nefericită a soţului ei şi astăzi am fi avut în Bibliile noastre „Cartea lui Iov” scrisă de nevasta lui, ce am fi crezut noi despre Dumnezeu?562 Soţia lui Iov era profund convinsă că Dumnezeu i-a nenorocit soţul, iar Cerul şi istoria sfântă a consemnat celebra ei frază: „Blestemă pe Dumnezeu, şi mori!” Evident convingerea ei era că atunci când Îl blestemi pe Dumnezeu, Dumnezeu te omoară. Soţia lui Iov era profund mânioasă pe Creator: El îi omorâse copiii, o lăsase săracă lipită şi-i îmbolnăvise incurabil soţul. În timpul ei de strâmtorare, soţia lui Iov a dat cu Dumnezeu de pământ. (Domnul n-a dat niciodată cu ea de pământ, iar după experienţa nefericită a soţului ei, a binecuvântat-o şi mai mult ca înainte). Nevasta lui Iov fusese toată viaţa ei „temătoare” de Dumnezeu şi când a venit încercarea, inima ei s-a răsculat. Ea era sinceră în religia ei, n-a studiat şi nu cunoştea caracterul lui Dumnezeu. O parabolă pentru fecioarele de astăzi din biserică! Cartea Iov este prima dintre cărţile poetice ale Bibliei, printre care se mai includ Psalmii, Proverbele, Ecleziastul, Cântarea Cântărilor, şi Plângerile lui Ieremia. Se poate numi aşa datorită formei literaturii conţinute în ea fără să sugereze că ar fi imaginară sau capricioasă563. "Muza" autorului este Duhul Sfânt! Faptul că are o formă poetică nu înseamnă că poezia lui Iov este şi ritmică. Poezia evreiască se caracterizează prin repetarea unei idei, mijloc literar care se numeşte paralelism Cartea Iov este de un optimism supranatural. Putem spune despre această carte că prescrie un optimism supranatural, dacă nici asemenea catastrofe ca cele 562 Tarnavschi, Vasile, Geneza, traducere şi comentar, Cernăuţi, 1907, p. 156 Pierre Benoit - Marie-Émile Boismard - Panagiotis Bratsiotis - Georges Casalis - Cassien André Chouraqui Nicolas Koulomzine Roland de Vaux - André Zaoui, Catholiques, juifs, orthodoxes, protestants lisent la Bible. Introductions à la Bible, I . La loi. Les livres historiques, Editions du Cerf, Paris, 1970, p. 127 563 173 din viaţa lui Iov nu pot sau nu reuşesc să facă viaţa pe acest pământ să nu aibe sens! Mulţi autori şi critici literari seculari recunosc valoarea literară a cărţii Iov. Deşi nu este scrisă în rima şi metrul vestic ci în stilul poeziei evreieşti, cartea Iov este recunoscută ca fiind una dintre cele mai magnifice piese dramatice ale lumii564. Cartea răspunde la întrebările vitale ale existenţei omeneşti. Este cea mai străveche lucrare care se adresează veşnicei şi tulburătoarei chestiuni a răului şi a suferinţei omeneşti. Ea răspunde în mod inspirat de Duhul Sfânt la întrebări de felul: Cum a putut un Dumnezeu aşa de bun să creeze o lume atât de rea? De ce să facem binele? De ce să nu facem răul ca să iasă binele din el? Un ecou al unor întrebări pe care şi apostolul Pavel le-a repetat şi pe care le-a combătut retoric. De ce suferă unii oameni drepţi şi de ce răul trece uneori nepedepsit? Cum se explică aceste lucruri în lumina existenţei unui Dumnezeu drept, sfânt şi iubitor? Îi pasă cu adevărat lui Dumnezeu de cei ce-i aparţin şi îi ocroteşte? Sunt necazurile şi suferinţele un semn că cel ce le îndură a păcătuit? Dacă Dumnezeu este bun de ce îngăduie ca cel nevinovat să sufere? 564 Oancea, Constantin, Portrete biblice din Cărţile Regilor: Profetul Ilie şi naraţiunea despre secetă: Studiu exegetic şi hermeneutic: Teză de doctoratSibiu: Editura Universităţii "Lucian Blaga", 2004 174 5. TEOLOGIA SUFERINŢEI 5.1. TEOLOGIA LUI BILDAD ŞI TEOLOGIA LUI IOV Dacă ar fi să rezumăm teologia celor doi, a lui Bildad şi a lui Iov observăm că Bildad spune: Dumnezeu a creat Universul şi a aşezat la baza lui anumite legi. Dumnezeu Însuşi le susţine şi pentru că El este cel care le susţine, trebuie să se supună lor, în sensul că El nu le calcă. Şi al treilea principiu din teologia lui Bildad este că, într-un fel, dacă cunoşti legile după care funcţionează universul, nici nu mai ai nevoie de Dumnezeu. Deci, fiecare cauză are un efect previzibil565. Iov stă şi ascultă această expunere, şi protestează. “Concluzia voastră, spune el, este falsă. Eu sunt fără vină înaintea lui Dumnezeu, în sensul că m-am străduit să trăiesc curat înaintea Lui, şi atunci când am păcătuit am venit aşa cum El a poruncit şi cum ne-a lăsat o pildă, şi am adus o jertfă pentru păcatul meu. Eu sunt drept înaintea lui Dumnezeu şi totuşi El îngăduie să vină durerea, necazul, suferinţa peste mine. Nu, Bildad, greşeşti. Dumnezeu poate călca legile universului său. Şi El o face 565 Römer, Th., Le Pentateuque toujours en question : bilan et perspectives après un quart de siècle de débat, Congress Volume, Basel, 2001 (A. Lemaire ed.), Leyde-Boston, 2002, p. 350. 175 ori de câte ori este nevoie566. De aceea, dacă ar fi să-mi etalez teologia, ar suna aşa: Dumnezeu este creatorul şi susţinătorul întregului univers. El nu este legat şi limitat de legile pe care El însuşi le-a aşezat la baza creaţiei Sale. Şi Dumnezeu este liber să intervină în creaţia Lui dacă doreşte şi când doreşte”. Aceasta este dezbaterea teologică dintre Bildad şi Iov. Acestea sunt afirmaţiile pe care le găsim în capitolele 8 şi 9. Şi Iov contrapune aceste afirmaţii afirmaţiei lui Bildad, care în esenţă sunt diametral opuse. Şi este important să înţelegem lucrurile acestea, fie că suntem conştienţi, fie că nu suntem conştienţi, noi ne postăm pe una dintre cele două poziţii. “M-am desgustat de viaţă! Voi da drum slobod plîngerii mele, voi vorbi în amărăciunea sufletului meu. Eu zic lui Dumnezeu: „Nu mă osândi! Arată-mi pentru ce Te cerţi cu mine! Îţi place să chinuieşti, să dispreţuieşti făptura mînilor Tale, în timp ce faci să-Ţi strălucească bunăvoinţa peste sfatul celor răi? Oare ai ochi de carne, sau vezi cum vede un om?” Iar în versetul 22, în acelaşi capitol mai sus găsim scris: “El nimiceşte pe cel nevinovat ca şi pe cel vinovat. Şi dacă biciul ar pricinui măcar îndată moartea567. Dar El râde de încercările celui nevinovat. Pământul este dat pe mâinile celor nelegiuiţi. El acoperă ochii judecătorilor. Dacă nu El, apoi cine altul?” Din spatele acestor cuvinte răzbate întrebarea: Este Dumnezeu un Dumnezeu nedrept? Aproape că ne temem să punem o astfel de întrebare. Cu toate acestea, omul lui Dumnezeu, Iov, le-a pus într-un mod apăsat, şi Dumnezeu i-a apreciat onestitatea. Dumnezeu n-are nevoie ca noi să-L apărăm. Dumnezeu are nevoie să venim înaintea Lui cu sinceritate. Cu inima deschisă şi cu mintea deschisă ca să primim la momentul potrivit răspunsurile din partea Lui. Este Dumnezeu un Dumnezeu nedrept? De ce nu-i pedepseşte Dumnezeu pe cei răi şi nu-i răsplăteşte pe cei buni într-un mod consecvent? Sau altfel pusă întrebarea: de ce se abate nenorocirea şi peste cel rău şi peste cel bun? Sunt întrebări care chiar dacă nu recunoaştem, adesea le punem. Şi chiar dacă nu le punem în mod direct, în mod indirect, din frământările şi atitudinile noastre faţă de cei din jur şi faţă de Dumnezeu le punem, şi le punem într-un mod apăsat568. Este Dumnezeu un Dumnezeu nedrept? 566 Oancea Constantin, Portrete biblice din Cărţile Regilor: Profetul Ilie şi naraţiunea despre secetă: Studiu exegetic şi hermeneutic: Teză de doctoratSibiu: Editura Universităţii "Lucian Blaga", 2004, p. 234 567 Tarnavschi, Vasile, Geneza, traducere şi comentar, Cernăuţi, 1907, p. 52 568 Bauer, J.B., Encyclopedy of the Bible, London, 1978, p. 28 176 Dacă Dumnezeu ar răspunde prompt binelui cu bine şi răului cu rău, istoria sar fi încheiat de mult. Pentru că Dumnezeu ar fi trebuit să ne strivească aşa cum copiii răi fac în verile toride cu muştele. Pentru că asta meritau. Pentru că viaţa noastră şi faptele noastre cer o astfel de raportare a lui Dumnezeu faţă de noi. Care dintre noi poate să spună că este fără vină înaintea lui Dumnezeu? Care poate să stea în picioare pe baza faptelor sale? Dacă Dumnezeu ar trebui să răspundă după faptele noastre, istoria n-ar fi ajuns până aici, noi nu ne-am afla astăzi aici. Şi dacă vreunul dintre noi s-ar fi născut, în scurt timp ar fi trebuit să fi dispărut de pe faţa pământului. Cartea Iov este atât de modernă, pentru că mesajul cărţii legat de nedreptatea vieţii este caracteristic propriului nostru secol devastat de suferinţă. Şi în faţa acestei realităţi, oamenii au răspuns şi răspund în diferite feluri. Dacă am privi la eroii Vechiului Testament şi am putea pune înaintea noastră o listă lungă: Avraam, Iosif, David, Ieremia, Ilie, Daniel, Isaia, Osea, şi lista ar putea continua, am putea sta toată ziua de astăzi doar enumerând această listă, am vedea că s-au confruntat cu probleme similare cu care s-a confruntat Iov569. Avraam – i se cere să aducă jertfă pe fiul său după 70 de ani de aşteptare în urma unei promisiuni a lui Dumnezeu. Şi când Dumnezeu în sfârşit i-l dă, Dumnezeu spune când copilul era la maturitate: adumi-L ca jertfă. Dacă ne gândim la Iosif care a avut o promisiune că fraţii şi părinţii lui se vor închina înaintea lui, adică va avea o poziţie deosebită, recunoscută chiar şi cei din casa lui, îl vedem apoi într-o groapă, gata să fie omorât, apoi scos şi vândut ca rob. Şi când în sfârşit părea să-i meargă mai bine, 12 ani într-o temniţă de unde mulţi nu mai ieşeau pentru că le era luată viaţa. Dacă ne gândim la David, acest om după inima lui Dumnezeu, vedem că a fost ales ca împărat, ca cel mai mare în poporul său, când el n-a sperat, n-a dorit şi n-a avut nici o nădejde. Dar ceea ce a urmat după asta a fost să fie un fugar, să stea în frig şi foame. Să se ascundă de Saul până într-acolo încât să fugă în cetatea unuia care era duşman570. Şi ca să nu-l omoare a trebuit să facă pe nebunul, să lase să-i curgă balele din gură, să fie lăsat în pace pentru că lumea a crezut că-i nebun. Să-l vedem pe David care a fugit de Saul în ţara Filistenilor. A fost primit de Achiş împăratul Gadului şi i s-a dat cetatea Ţiclag. Se întorcea de la o bătălie şi când intră 569 570 Ricoeur, Paul, Eseuri de hermeneutică, Ed. Humanitas, p. 49 Marx, A., Le sacrifice, Labor et fides, Genève, 1998, p. 77 177 în Ţiclag vede că cetatea este scrum. Nevestele şi copiii lor au fost luaţi, şi cei 600 de viteji care-l urmau au început să plângă ca nişte copii şi David plângea împreună cu ei. S-au întors spre el şi au vrut să-l ucidă cu pietre. David a avut toate motivele ca să-l vadă pe Dumnezeu ca şi duşman în acele momente. Dar toţi şi-au păstrat credinţa. Credinţa lor a evoluat de la o credinţă pe bază de contract, la o relaţie capabilă să depăşească orice încercări ale vieţii. Dacă facem un pas mai departe în Noul Testament, şi am lua un singur exponent, apostolul Ioan, l-am vedea pe bătrân, omul care a fost chemat să vină pe urmele lui Dumnezeu, să păşească pe urmele lui Iisus Hristos, ca să fie apostolul Lui, să lucreze la lărgirea împărăţiei lui Dumnezeu. Îl vedem bătrân la 90 de ani în insula Patmos.Era la muncă silnică la 90 de ani, munca în Insula Patmos. Era acolo fără resurse fizice, trebuind să facă faţă unei munci istovitoare, fără prieteni, fără biserică alături de care ar fi dorit din tot sufletul său să fie. Iov a suferit o nedreptate cumplită. Dar Iisus Hristos a suferit mai mult decât el. Şi Iisus nu neagă nedreptăţile vieţii571. Când întâlneşte un bolnav nu-i vorbeşte despre acceptarea propriului destin ci îi vindecă şi îi vindecă pe toţi cei care vin să-i ceară vindecare. Comentariile sale despre cei bogaţi şi despre cei puternici, lasă să înţeleagă ce credea despre inechitatea socială. Dacă noi toţi, Biserica Sa, ne-am trăi viaţa ca şi El, îngrijindu-i pe cei bolnavi, hrănindu-i pe cei flămânzi, împotrivindu-ne puterii Diavolului, mângâindu-i pe cei ce plâng, răspândind vestea cea bună, poate că întrebarea - “Este Dumnezeu nedrept?” - nu ar fi atât de pregnantă în zilele noastre în mijlocul celor între care ne ducem viaţa. “N-aţi vorbit aşa drept de Mine ca robul meu Iov”. Această ultimă afirmaţie a lui Dumnezeu ne dă tema principală a cărţii. Indiferent cât de tare mă dor rănile, indiferent prin ce văi adânci trec, în ultimă instanţă întrebarea este: Ce gândesc şi ce vorbesc despre Dumnezeu? Pentru că imaginea mea despre Dumnezeu va determina cursul vieţii mele. Va determina modul în care accept suferinţa, trec prin ea, în care mă pregătesc pentru Cer. Domnul Iisus Hristos Însuşi a spus că viaţa veşnică, viaţa dumnezeiască, viaţa de cea mai bună calitate, viaţa compatibilă cu Cerul este aceasta: “Să te cunoască pe Tine, singurul Dumnezeu adevărat şi pe Iisus Hristos pe care L-ai trimis Tu”. Iar Petru vine şi ne spune că: “Dumnezeiasca Lui 571 Niehr, H., «The constitutive Principles for establishing Justice and Order in northwest semitic societies with special reference to ancient Israel and Juda», Zeitschrift fur Altorientalische und Biblische Rechtgeschichte, 1997 p. 115 178 putere ne-a dăruit tot, absolut tot ce priveşte până şi viaţa aceasta, dar şi evlavia, dăruirea noastră lui Dumnezeu, intrarea în slujba lui Dumnezeu, prin cunoaşterea Celui ce ne-a chemat prin puterea şi slava Sa”. Pentru Iov Dumnezeul este cel care dă viaţa, cel care aprinde lumina, cel care ne cheamă în existenţă. Cel care într-un fel este responsabil de venirea noastră pe lume. Lui Dumnezeu pot să-i mulţumesc că exist. În cartea Lui ,El a scris toate zilele vieţii mele “înainte să fi fost vreuna din ele”, spune Scriptura. Dar Iov merge un pas mai departe şi ne spune că Dumnezeu şi doar Dumnezeu poate să pună capăt vieţii. Dumnezeu începe viaţa, Dumnezeu termină viaţa. De aceea, pentru Iov, avortul este exclus. Eu nu am dreptul să intervin în procesul vieţii. Nu este locul unde pot să pun eu mâna572. Pentru Iov sinuciderea ar fi exclusă. Soţia lui vine şi-i oferă soluţia: “Blestemă pe Dumnezeu şi mori”. Pune capăt, scurtează zilele suferinţei tale. Iov spune: “Vorbeşti ca o femeie nebună”. Cel care mi-a dat viaţa este dator să mi-o ia. N-are decât să mă strivească, n-are decât să mă coboare în groapă, dar n-am s-o fac eu. S-o facă El. Deci Dumnezeu începe şi Dumnezeu termină. Între alfa şi omega, între început şi sfârşit, Dumnezeu este implicat în absolut fiecare moment al vieţii mele. Şi nici un fir de păr nu cade fără ştirea Lui. Dumnezeu este implicat direct şi personal în viaţa mea. Dacă mi se întâmplă ceva, cu El discut lucrurile. Putem să aducem asupra noastră rele şi suferinţe prin propriile noastre greşeli. Şi trebuie să suportăm consecinţele. Dar atunci când nu pot să pun degetul pe rană, totuşi pot vorbi cu Dumnezeu în mod personal. Iov nu crede într-o forţă, într-o lege a cauzei şi efectului, într-o realitate impersonală, ci Iov crede într-un Dumnezeu personal care se implică în viaţa lui573. Prin urmare, Dumnezeu a început, Dumnezeu termină şi Dumnezeu controlează tot ce este la mijloc. În gândirea lui Iov, pentru că suferinţa nu se mai termină, groapa este aproape, strigă la Dumnezeu. Şi pe măsură ce trec zilele, strigă din ce în ce mai tare, pentru că existenţa terestră este spaţiul pe care Dumnezeu ni l-a dat ca să restabilim relaţia cu El. „Domnul a dat, Domnul a luat; fie numele Domnului binecuvântat” (Iov 1, 21) este exprimarea celebră a acestui drept, care a trăit pe vremea când în Ţara Sfântă 572 573 Tarnavschi, Vasile, Viaţa patriarhilor, Cernăuţi 1902, p. 98 Albertz, R., A History of Israelite Religion in the Old Testament Periode, Londres, 1994 (Gottingen, 1992), vol. 1-2, p. 66 179 conduceau judecătorii. Cartea aceasta biblică didactică ne pune în faţă un model de credincioşie, prin modul în care Iov a îndurat toate suferinţele posibile pe pământ, fără să se dezică de Dumnezeu, ci chiar propovăduindu-L în faţa celorlalţi. Vedem prin citirea ei şi că ispitele ne vin atât de la diavolul însuşi, cât şi de la diverşi oameni; şi chiar din partea prietenilor pot veni ademeniri spre păcat. Important este să nu le dăm curs, aşa cum ne arată dreptul Iov că este posibil.Dumnezeu ne dezvăluie prin Iov şi o profeţie despre Judecata de Apoi:„Dar eu ştiu că Răscumpărătorul meu este viu şi că El, în ziua cea de pe urmă, va ridica din pulbere aceasă piele a mea ce se destramă. Şi afară din trupul meu voi vedea pe Dumnezeu… Şi de dorul acesta măruntaiele mele tânjesc în mine.” (Iov 19, 25–27) Din cartea despre viaţa dreptului Iov se şi citeşte un fragment, la Vecernia unită cu Sfânta Liturghie a Sfântului Vasile cel Mare, din Joia Mare 574.Iată şi câteva strofe (stihiri) din slujbele Bisericii Ortodoxe care fac referire la Iov:„De Iov cel din gunoi auzind, o, suflete al meu, că s-a îndreptăţit, n-ai râvnit bărbăţiei aceluia, n-ai avut tăria gândului lui, întru toate care ai cunoscut, în cele ce ai ştiut şi în cele ce teai ispitit; ci te-ai arătat nerăbdător.” „Bogăţia virtuţilor lui Iov văzând-o vrăjmaşul drepţilor, a uneltit a o fura, şi rupând turnul trupului, vistieria duhului nu o a furat; căci a aflat întrarmat sufletul celui fără prihană, iar pe mine golindu-mă ,m-a robit. Deci mai înainte de sfârşit întâmpinându-mă, izbăveşte-me de cel viclean, Mântuitorule şi mă mântuieşte.” „Prea destulă pildă şi stâlp însufleţit şi chip al virtuţii ni s-a arătat nouă înţeleptul şi fără prihană Iov; căruia fă-ne râvnitori pe noi care strigăm Ţie: Slavă puterii Tale, Doamne.” Nestrângând comoară pe pământ, ci având nădejde în ceruri, ai lepădat la pământ aurul, cu bucurie strigând lui Dumnezeu, Sfinte Iov: Prealăudate Doamne, Dumnezeul părinţilor noştri, bine eşti cuvântat.” „Adusu-mi-am aminte de proorocul ce strigă: eu sunt pământ şi cenuşă. Şi iarăşi m-am uitat în morminte şi am văzut oase goale şi am zis: Oare cine este împăratul sau ostaşul, bogatul sau săracul, dreptul sau păcătosul? Ci odihneşte, Doamne, cu drepţii pe adormiţii robii Tăi, ca un iubitor de oameni.” „Văzând Iov slava Ta cea nevăzută, pe cât se poate omului a o vedea, cuprinzându-se de frică şi de buna cucerire, a strigat foarte îngrozit: Cenuşă sunt şi pământ, iar Tu, Domn. Pentru aceea toţi Te mărim.”„După vrednicie te-a primit pe tine cartea vieţii şi jitniţele cele cereşti, ca pe nişte grâu copt adunat, şi plin de zile dintru ale Duhului, fericite Iov, 574 Römer, Th., Pury de A., «L’historiographie deutéronomiste. Histoire de la recherche et enjeux du débat», dans Israel construit son histoire (A. de Pury ed.), Genève, 1996, p. 125 180 sluga Domnului575. Pentru aceasta toţi te fericim.”„Viaţa ta a fost cu evlavie şi iubitoare de Dumnezeu; pentru aceea şi moartea ta s-a arătat ţie odihnă, şi te-ai mutat către veselia cea fără de sfârşit, fericite Sfinte Iov.” „După lege luptându-se cu ispitele şi cu necazurile necurmate, slujitor al lui Dumnezeu preaadevărat Iov s-a numit: blând, fără de răutate, drept, desăvârşit, fără prihană, grăind: Dumnezeule, bine eşti cuvântat „Puitorul de nevoinţe ţi-a îndoit ţie cununile pe pământ şi în cer, cugetătorule de Dumnezeu, mărite Iov. Pentru aceea strigi: Preoţi binecuvântaţi, popoare prealăudaţi pe Hristos întru toţi vecii.” Totodată Sfinţii Părinţi zic :„Am văzut adeseori, precum zice Iov, suflete suferind pentru purtarea lor molâie, iar altele din pricina destoiniciei lor şi m-am minunat cât de felurită este răutatea576.Boala e socotită de cei mulţi drept o calitate a sufletului şi o virtute. Cel molâu e lăudat ca blând şi smerit; iar cel ce se agită fără rânduială ca sârguincios şi ager. Iar ei, bucurându-se de laude, nu se cunosc pe sine, şi ţinând seama de judecata greşită a celor mulţi, pătimesc cu sufletul de închipuirea de sine…” Marii critici religioşi ar vrea să-l lipsească pe Dumnezeu de una dintre cele mai viguroase răspunsuri ale Sale faţă de adversarul Satana. După ei, Iov este un personaj inventat, creat de mintea unui abil povestitor. Unii admit că omul Iov ar fi putut trăi şi suferi unele încercări, în limite moderate, dar nu acceptă ceea ce spune povestirea divină. Cartea lui Iov este istorie adevărată. Iov nu e doar un personaj alegoric. Dumnezeu îl numeşte alături de martorii Săi Noe şi Daniel, a căror existenţă reală nu e pusă la îndoială. (Eze. 14:14-20) în Iacov 5:11 răbdătoarea suferinţă din partea lui Iov este indicată ca un exemplu al persecutaţilor creştini. Doar un personaj real ar putea să-i convingă pe creştini că prin slava lui Dumnezeu “se poate reuşi”! Cartea e plină de evenimente dramatice, apărute din cauza sfidării lui Satana, după care, în încercări, oamenii nu şi-ar putea menţine integritatea faţă de Dumnezeu, iar în împrejurări dureroase s-ar îndepărta de Dumnezeu, blestemându-l577. Integritatea de neclintit a lui Iov a dezminţit falsa acuză a adversarului şi a confirmat drept adevărată cauza lui Dumnezeu. Dar criticii religioşi ar vrea să-i ia lui Dumnezeu acest răspuns viu, pretinzând că Iov ar fi un personaj ireal, şi nu un om 575 576 Neaga, Nicolae, “Solomon », în MA, an.III, 1958, nr. 9 – 10, p. 695 Artus, Olivier, art. Talion, Supplément au Dictionnaire de la Bible, Paris, 2005, p. 32 577 Payne, J.B., The Theology of Older Testament, Academy Books, Michigan, 1980, p. 56 181 adevărat care şi-a menţinut integritatea în timpul încercărilor. Nu e oare aceasta tocmai ceea ce doreşte diavolul? Literal, numele lui Iov înseamnă “chinuit, persecutat”. Iov trăia în ţara Uţ, care, din indiciile conţinute de cartea lui Iov, rezultă că se afla în partea nordică a ceea ce era numit deşertul arab, care se întinde la est şi la sud de Palestina. Ţara şi-a luat numele după primul ei locuitor, Uţ, fiul fratelui lui Avram, Nahor. Deci Iov era un strănepot al lui Avram. Cuvintele lui Dumnezeu referitoare la Iov: “Nu este nimeni ca el pe pământ578. Este un om fără prihană şi curat la suflet, care se teme de Dumnezeu şi se abate de la rău.” pare a determina timpul în care a trăit Iov (1:8) A fost un timp în care nimeni pe pământ, nimeni dintre israeliţi, cu excepţia lui Iov, nu era cu faţa la Dumnezeu, temându-se de el. Această perioadă rezultă a fi fost una de 64 de ani, care merge de la moartea lui Iosif până la naşterea lui Moise. (1657 - 1593 î.H.) în acea vreme israeliţii erau în Egipt şi se contaminaseră în mare măsură cu religia demonică. Niciunul dintre ei nu era egal cu Iov în devotament faţă de Dumnezeu; pentru cauza lui Dumnezeu nu exista “nimeni pe pământ ca el”. Opinia că Moise ar fi scris cartea lui Iov este susţinută de multe dovezi indirecte şi concordanţe perfecte cu ceea ce s-a spus despre viaţa şi dovada existenţei lui Iov. O paralelă a poemului lui Iov cu compunerile poetice ale lui Moise (Exod 15; Deut. 32) arată că fraze întregi sunt identice şi că părţile din Iov scrise în proză seamănă la limbaj şi la stil cu Pentateucul mai mult decât cu oricare alte scrieri ale Bibliei. în frumuseţea concisă şi în expresia ritmică a ebraicii din Iov se vede clar că cartea a fost scrisă la origine în acea limbă, şi nu a fost o traducere din arabă. Cine era mai în măsură decât Moise să strângă şi să scrie informaţiile? Fără îndoială, Moise ştia de încercările suferite de Iov atunci când, fugit din Egipt, a locuit timp de 40 de ani în Madian, ţară situată la sud de Uţ. Se pare că în acea vreme Iov şi-a trăit viaţa prelungită în mod miraculos şi că a murit după ce Moise s-a întors în Egipt şi a început călătoria de 40 de ani a israeliţilor prin deşert. în drumul său către Ţara Făgăduinţei, trecând prin apropiere, Moise ar fi putut verifica şi nota vârsta lui Iov, încheind astfel ultimele versete ale cărţii lui Iov. Conţinutul cărţii ne solicită atenţia. După o scurtă declaraţie asupra integrităţii lui Iov, a familiei sale, a posesiunilor sale şi a sacrificiilor sale, ni se prezintă înaltele curţi cereşti ale lui Dumnezeu579. într-o zi în care fiii lui Dumnezeu se înfăţişau în faţa 578 579 Clines, David, The Theme of the Pentateuch, Sheffield, England: JSOT Press, 1984, p. 68 Munteanu, L.G., Pentateuhul în faţa criticii moderne, Editura Assa, Cluj,p. 79 182 Sa, s-a prezentat şi rebelul sfidător, Satana. Răspunzându-i lui Dumnezeu, care îi spune să-şi îndrepte atenţia asupra integrului Iov, diavolul calomniază: “Oare degeaba se teme Iov de Dumnezeu? Nu l-ai ocrotit Tu pe el, casa lui şi tot ce este al lui?” El susţinea că creaturile credincioase slujeau doar pentru ceea ce primeau, că Dumnezeu le acoperea cu daruri şi le proteja, în aşa fel încât Satana nu era liber să-i supună la încercări grele. Dumnezeu l-a înfruntat pe Satana: “Iată, îţi dau pe mână tot ce are”. Calamităţi satanice se succed rapid: boii, măgarii, oile, cămilele şi numeroşii slujitori ai lui Iov sunt cu toţii distruşi; un uragan se abate asupra casei în care fiii săi mănâncă şi îi ucide pe toţi580. Dar integritatea lui Iov rămâne neclintită. (1:1-22) Pentru a doua oară ni se oferă scena cerurilor; de această dată, Satana doreşte să pedepsească carnea lui Iov. Din nou Dumnezeu înfruntă sfidarea, iar Satana îşi foloseşte puterea proprie pentru a-l lovi pe Iov cu o boală ulceroasă, despre care mulţi spun că era elefantiazis, cea mai groaznică specie de lepră. Ce lucru diabolic să alegi o boală considerată ca un blestem al lui Dumnezeu! Atunci cei trei “prieteni” ai lui Iov, Elifaz, Bildad şi Ţofar, au venit să-i plângă de milă. (2:1-13) Acest prolog de două capitole în stil proză pune bazele pentru poemul dramatic şi argumentativ care urmează, din capitolul 3, versetul 1, până la capitolul 31, versetul 40, şi din capitolul 32, versetul 6, până la capitolul 42, versetul 6. Iov începe o lamentaţie despre viaţa sa şi apoi ascultă trei discursuri ale lui Elifaz, trei ale lui Bidad şi două ale lui Ţofar; după fiecare dintre cele opt pledoarii religioase, Iov pronunţă un contraargument eficace, iar la sfârşit reduce la tăcere limbile lor rău grăitoare. Scopul argumentaţiilor lor era de a-l convinge pe Iov că păcătuise pe ascuns şi că făptuise acţiuni secrete ascunse publicului în mod ipocrit şi că aceasta ar fi provocat pedepsirea sa581. El ar fi trebuit să-i imite pe ei şi astfel nu ar mai fi suferit, spuneau ei. Dar viziunea a ceea ce se întâmplase la curţile cereşti a revelat cititorilor originea satanică a încercărilor. în respingerea argumentelor acestui trio de “consolatori”, Iov a pronunţat o viguroasă mărturie privitoare la Vindecătorul Dumnezeu, Salvatorul său, şi ţi-a declarat credinţa în noua lume. (32:12; 14:13-15; 19:25-27) Iov nu numai că i-a redus la tăcere pe chinuitorii săi religioşi, ci l-a învins şi pe diavol, căci a spus: “Până la cea din urmă suflare îmi voi apăra nevinovăţia!” 27:5 580 581 Newell, W.R., Studies in the Pentateuch, Grand Rapids: Kregel, 1983, p. 57 Miller, J. Maxwell; Hayes, J.H., A History of Ancient Israel and Judah, Philadelphia, 1986, p. 119 183 După înfrângerea falşilor prieteni, Elihu, un tânăr care a stat lângă ei şi a ascultat toate argumentele pro şi contra, a luat cuvântul. Ura sa se îndreaptă către chinuitorii lui Iov, “pentru că nu găseau nimic de răspuns şi totuşi osândeau pe Iov”, trecând de partea diavolului şi împotriva mărturisirii Domnului. (32:3) El vorbi corectându-l pe Iov, care justifica creatura în loc să-l justifice pe Creator. Elihu vede nevoia de a-l justifica pe Dumnezeu582. Imediat după cuvintele de completare ale lui Elihu, puternicul Dumnezeu Dumnezeu însuşi vorbi maiestuos din furtună şi clarifică de ce fusese Iov atât de greu încercat şi maltratat de către Satana diavolul. El puse în evidenţă micimea omului, îndreptând atenţia asupra operele creatoare, care transcend cunoaşterea, controlul şi atenţia omului; îl ilumină pe Iov, care imediat se smeri; referindu-se la cele două organizaţii, cea a lui Dumnezeu şi cea a Diavolului, îl făcu pe Iov să înţeleagă imposibilitatea omului de a combate organizaţia Diavolului, care e similar Leviatanului, fără un ajutor superior celui terestru, fără ajutorul lui Dumnezeu. Iov înţelese acum supremul drept al lui Dumnezeu de a acţiona faţă de creaturi cum vrea El, recunoscu greşeala propriilor sale raţionamente, se căi şi arătă că înţelegerea lui se mărise mult. Sublimul poem de o frumuseţe elevată îl lasă pe smeritul Iov “în ţărână şi cenuşă”. Dar ce bruscă şi completă schimbare în ultimele 11 versete, care se întorc la forma în proză a primelor două capitole, formând epilogul cărţii! Celor trei “prieteni” ai lui Iov le este dată o viaţă grea. Ei trebuie să obţină cu ajutorul lui Iov iertarea lui Dumnezeu, făcând şi sacrificii. Rugămintea lui Iov e acceptată de Dumnezeu şi El îl binecuvântează pe Iov cu dublul a ceea ce avea înainte de încercările care îi risipiseră posesiunile, fiii, bogăţia şi aproape şi viaţa. Fraţii şi foştii prieteni ai lui Iov sau întors la el, îngrijindu-l şi făcându-i daruri 583. I s-au născut zece copii frumoşi, iar în cei 140 de ani ai vieţii sale prelungite în mod miraculos şi-a văzut urmaşii până la a patra generaţie. Desigur, păstrându-ţi integritatea, la sfârşit obţii recompense. 582 583 Petercă, Vladimir, Regele Solomon şi biblia ebraică şi cea grecească, Polirom, 1999, p. 33 Noël, Damien, Les Origines d'Israël (Cahiers Evangile 99), Paris, Editions du Cerf, 2001, p. 91 184 5.2. SFÂNTULUI VASILE CEL MARE - DESPRE SUFERINŢĂ ÎN GENERAL Sfântul Vasile ştie că o suferinţă împărtăşită se alină, dar mai învaţă de asemenea că rolul suferinţei este purificare sufletească. În necazuri, Sfântul Vasile cel Mare face apel la unitate şi la pace: „Dumnezeu, care descoperă adâncurile şi dă pe faţă dorinţele inimilor, a dat şi celor smeriţi putere să înţeleagă şi uneltirile greu de explicat pentru unii584.Căci nimic nu ne-a scăpat şi nici n-a rămas ceva ascunc din tot ce s-a săvârşit.Noi, însă, n-avem ochi şi urechi pentru altceva decât pentru pacea lui Dumnezeu, pentru toate câte ne duc spre ea.Iar dacă alţii sunt puternici şi mari şi se încred numai în ei înşişi, fireşte că noi, care nu suntem nimic şi nu suntem vrednici de nimic, nu ne vom face despre noi o astfel de părere, încât să credem că am putea consolida situaţia dacă am trăi în izolare, pentru că ştim sigur că avem nevoie de ajutorul fiecăruia dintre fraţi mai mult decât are nevoie o mână de alta.” Sfântul recunoaşte că omul nu poate nimic fără ajutorul lui Dumnezeu.În acelaşi timp recunoaşte că în necazuri, foarte importantă este solidaritatea umană. Sfântul Părinte, mângâie ca nimeni altul pe cei îndureraţi;„Ar fi fost de dorit ca prima scrisoare pe care ţi-o trimit să aibă o temă mai de bucurie.În ce mă priveşte aşa aş dori-o, pentru ca vreau ca toţi câţi şi-au pus în gând să urmeze viaţa evlavioasă să păşească zi de zi tot spre mai bine585. 584 585 Ambrozie cel Mare, Tâlcuiri la Facere, vol. 1-2, Ed. Egumeniţa, Galaţi, p. 64 Clement Alexandrinul, Scrieri, în PSB vol. 4 şi 5, EIBMBOR, Bucureşti, 1982, p. 43 185 Sfântul Vasile ştie că persoanele novice trebuie încurajate în lupta lor duhovnicească chiar şi în realizări nu foarte însemnate pe plan duhovnicesc586. Sfântul Vasile ştie că smerenia e cea mai înaltă, de aceea se smereşte atunci când nevoile comunităţii o cer. În momentele de grele încercări, Sfântul apelează la monahul Urbikios587, un vechi prieten, dându-ne pildă de metodă de uşurare a necazurilor vieţii, cererea sfatului unui prieten:„ De aceea vino odată pe la mine oricât de greu ar fi lucrul acesta, fie că mă consolezi, ori să-mi dai vreun sfat, fie să mai stai câtva timp cu mine, oricum să mă linuiştesc chiar şi numai văzându-Te .Iar ceea ce este mai important, este să te rogi şi iarăşi să te rogi, pentru ca să nu mă copleşească gândurile rele, ci să-mi arunc mai bucuros ancora nădejdii în Dumnezeu, pentru ca să nu fiu numărat cu slugile cele nedrebnice, care numai când le face bine Îl binecuvântă, dar când le mai trimite câte o supărare nu vor să-L cinstească. Să te rogi, deci, pentru mine pentru ca să trag folos şi din suferinţe, încrezându-ne în Domnul, îndeosebi atunci când avem mai multă nevoie de El.” Sfântul Vasile se pare că avea mai mulţi sfătuitori de taină, printre care şi acest monah Urbikios, pe care îi era deajuns să-l vadă, învăţându-ne şi pe noi ce mult contează fie şi prezenţa fizică a unui om duhovnicesc la strâmtoare. Marele Vasile mai ştie că prea bunul Dumnezeu alternează tristeţile cu bucuriile în chip minunat588.Iată ce scrie el în epistola 127, episcopului Eusebiu de Samosata:„Prea milostivul Dumnezeu, care ştie să alterneze tristeţile cu bucuriile şi care ştie să mângâie astfel pe cei asmeriţi, ca să nu fie copleşiţi peste măsură de supărări, al căror rost nu l-ar înţelege, mi-a trimis o mângâiere tot atât de mare ca şi tulburarea care a dat peste mine la Nicopole, poate anume ca să-mi confirme sosirea la vreme a Prea Iubitului episcop Iovin.Cât de bine venită a fost sosirea lui, să ne-o spună el însuşi.Nu voi vorbi numai despre acest lucru ca să nu fac prea lungă epistola şi ca să nu se pară că prin amintirea unei greşeli învinuiesc pe cei care din pricina schimbării intervenite au ajuns atât de îndrăgiţi mie.” Sfântul Părinte ne învaţă din această epistolă că Dumnezeu nu ne dă necazuri mai mult decât putem răbda.Şi exact când simţim că răbdarea noastră a ajuns la limită trimite o rază de lumină printr-un om minunat sau o întâmplare minunată. 586 587 Vasile cel Mare, Omilii la Hexaemeron, în PSB vol. 17, Ed.IBMBOR, Bucureşti, 1986, p. 124 Jacob Ed., Théologie de l'Ancien Testament, Neuchatel, 1968, p. 26 588 Cazelles H., De l’idéologie royale, Gaster Festschrift, New York, 1974, p. 61 186 Sfântul Vasile este în stare să-şi dea viaţa pentru apărarea păcii589.Iată ce spune el:„ desigur că pentru pacificarea Bisericilor lui Dumnezeu eu n-am fost încă în stare să-mi dau tot concursul prin fapte deosebite, dar mărturisesc în inima mea că urmăresc acest lucru atât de mult încât mi-aş da bucuros şi viaţa numai ca să pot stinge văpaia acestui rău care mi l-a aprins diavolul.Şi dacă nu acesta mi-ar fi fost cuvântul în tot timpul, cu dorinţa de a apropia (sufleteşte n.tr.) pe cei din Coloneea, aşa să n-am eu parte de pace în viaţa mea! Eu caut însă, adevărata pace, anume aceea pe care ne-a lăsat-o însuşi Domnul.Ceea ce am cerut să mi se dea în mână drept confirmare e o garanţie pentru omul care nu doreşte nimic altceva decât pacea cea adevărată, chiar dacă unii certaţi cu dreptatea şi cu adevărul tălmăcesc altfel lucrurile.Şi aceia n-au decât să folosească limba după cum vor, pentru că odată şi odată totuşi se vor căi pentru cuvintele lor.” Iată adevărata dragoste! Să-ţi dai şi pacea sufletului pentru pace în Biserică pentru că pacea e de 4 ori mai mare decât dreptatea, spune Sfântul Ioan Scărarul. Sfântul Vasile îşi dă seama că în necazuri nu trebuie să răspundem la ură cu ură590, ci trebuie să iubim pe vrăjmaşi noştri.Iată ce scrie el în epistola 131, către Olimpiu:„ Într-adevăr am început să simt o durere în suflet că „ s-a împuţinat adevărul la fii oamenilor (Ps 11,1)” dar apoi m-am temut de mine însumi să mai adaug şi alt păcat la cele de mai înainte şi sa încerc să urăsc pe oameni, pentru că îmi dau sea ma că numai există bună credinţă la nimeni, dacă cei în care îmi pusesem încre derea, pentru lucrurile cele mai importante, s-au arătat într-o formă atât de duşmă noasă faţă de mine şi de adevărul însuşi.Să ştii frate, Tu şi orice prieten al adevăru lui că aceste scrieri nici nu-mi aparţin, nici nu le aprob şi nici nu au fost alcătuite cu ştirea mea.” „Unele rele ne sunt date de Dumnezeu ca nişte încercări, pentru arătarea bărbăţiei noastre, ca lui Iov, care a fost lipsit de copii, a pierdut într-o clipită toată averea sa şi a fost lovit cu bube; alte rele sunt trimise de Dumnezeu pentru vindecarea păcatelor”591. Dar „nu necazurile care vin asupra sfinţilor, pentru a-i încerca, pricinuiesc bucurie duşmanilor noştri nevăzuţi, ci duşmanii noştri se bucură, bat din palme şi se veselesc atunci când, din pricina necazurilor, ne pierdem nădejdea, nu mai putem judeca şi renunţăm să ducem mai departe lupta. De pildă, 589 590 Von Rad, Gerhardt, Old Testament Theology, 2 vol. London 1996, p. 19 Olivier Artus, Le Pentateuque, (Cahiers Evangile, 106), Paris, Editions du Cerf, 1998, p. 93 591 Sf. Vasile cel Mare, Omilii şi Cuvântări, in Părinţi şi scriitori bisericeşti, volumul XVII ,Ed.IBMBOR, Bucureşti, 1986 p. 365 187 Iov a pierdut averea, a rămas fără copii, trupul îi era plin de puroi şi viermi, dar nu i-a dat vrăjmaşului prilej de bucurie”592. Grigorie cel Mare afirmă despre Iov că urmează regula adevăratei filozofii, păstrând un simţ deosebit al măsurii. El nu dispreţuieşte încercările din lipsă de sensibilitate şi nici nu este exasperat dintr-un exces de sensibilitate faţă de hotărârea Celui care îl pune la încercare. Gesturile pe care le face (sfâşierea veşmintelor, tăierea părului, căderea la pământ) arată că resimte durerea încercării. 5.3. SFÂNTUL VASILE CEL MARE- DESPRE SUFERINŢA LUI IOV Iov nu se ridică împotriva hotărârii Celui care l-a lovit. Iov nu este nici complet lipsit de emoţie, pentru a nu-L dispreţui pe Dumnezeu prin lipsa de sensibilitate, dar nici nu cedează emoţiei, ca să nu cadă în păcat printr-o întristare excesivă. El împlineşte cele două porunci ale iubirii – iubirea faţă de aproapele şi iubirea faţă de Dumnezeu – plângându-şi copiii şi rugându-se în mijlocul lacrimilor (Moralia in Iob II, 29)”593. „N-a socotit vrednice de lacrimi nenorocirile venite peste el. Când, însă, a venit un crainic şi l-a vestit că un vânt puternic a prăbuşit casa bucuriei peste fiii şi fiicele lui, care erau la ospăţ, atunci numai şi-a sfâşiat haina, vădindu-şi durerea firească şi mărturisind prin cele ce făcea că este tată iubitor de copii. Dar şi atunci a pus hotar şi măsură durerii”594. „Era, oare, de oţel inima lui Iov? Era oare de piatră trupul lui? Într-o clipită de vreme i-au murit cei zece copii, fiind striviţi cu o singură lovitură în casa veseliei în timp ce se desfătau, dărâmând diavolul casa peste copii. A văzut masa plină de sânge, a văzut pe copiii săi, născuţi de-a lungul anilor, morţi în acelaşi timp; nu s-a văitat, nu şi-a smuls părul din cap, n-a dat drumul la strigăte nepotrivite, ci a rostit acea mulţumită celebră [v. 21] pe care toţi o laudă595: Gol mă voi întoarce-n matca mea: „Textual: gol mă voi întoarce acolo. E vorba de dubla semnificaţie a cuvântului mamă: mama care-l aduce pe om în viaţă prin 592 IDEM, Omilii la Psalmi, , in Părinţi şi scriitori bisericeşti, volumul XVII, ,Ed.IBMBOR, Bucureşti, 1986 p.187 593 Sf. Vasile cel Mare, Omilii şi Cuvântări, , in Părinţi şi scriitori bisericeşti, volumul XVII,p.552 594 Idem, Omilii şi Cuvântări, in Părinţi şi scriitori bisericeşti, volumul XVII,p.553 595 Ibidem, p.399 188 naştere şi mama universală, pământul, din care Dumnezeu l-a zidit pe Adam şi în care omul, prin păcat, avea să se întoarcă (vezi Facerea 2,7 ; 3, 19)”. Iov se afla „nu gol de averi (că lucrul acesta este mic şi comun), ci, ca drept, a plecat gol de răutăţi, de păcat şi de chipul urât care însoţeşte pe cei care au trăit cu nedreptate” „Diavolul a pierdut averile şi pe fiii lui. Dar auzi-l pe Iov zicând: Domnul a dat, Domnul a luat, cum a socotit Domnul aşa a făcut. Fie numele Domnului binecuvântat în veci. Pentru ce, deci, nu numeşte pe pierzător, ci pe Cel îndelung răbdător şi în stare să împiedice şi să oprească răul? Dar ia seama că pentru nimic altceva nu i-a spus aceluia: Iată ţi-l dau pe el în mâinile tale (1, 12), ci ca să-l arate pe Dumnezeu cauza mărturisirii dreptului Iov că de la El are toate binefacerile. Deci Dumnezeu este înfăţişat ca Cel ce i-a dat aceluia putere şi stăpânire, pentru că nu l-a împiedicat (de a face răul). Căci Dumnezeu i-a încredinţat la început o stăpânire bună şi dându-i-o, nu i-a luat-o înapoi; dar acela primind-o, s-a făcut neascultător şi în locul ei s-a îmbrăcat cu facerea celor rele. Deci Dumnezeu S-a arătat ca neîmpiedicându-l, pentru că e Cel ce i-a dat puterea.”596. „Dumnezeu este Cel Care rânduieşte soarta noastră, Care pune capăt vremii de trăit pe pământ, Care l-a adus [pe om] în această viaţă şi tot Dumnezeu este Cel Care hotărăşte să plece din ea. Avem ca învăţătură în noianul durerilor pilda vestită a marelui Iov”597. „Adu-ţi aminte de firea ta! Gândeşte-te că gol ai intrat în lume şi gol ai să ieşi. Cine este oare mai sărac decât cel gol?”598. „Bogăţia, luxul şi desfătarea şi toată mulţimea celor la fel cu acestea, care cresc în jurul nostru din nebunia noastră în fiecare zi, nici nu intră odată cu noi în viaţă, şi nici nu pleacă odată cu noi, ci pentru fiecare om se adeveresc şi rămân cuvintele spuse odinioară de un drept: Gol am ieşit din pântecele maicii mele şi gol mă voi întoarce”599. Aşadar, „nimeni, din pricina nenorocirilor suferite să nu ajungă la încredinţarea de a gândi sau de a spune că purtarea de grijă a lui Dumnezeu nu mai rânduieşte viaţa noastră şi nici să nu învinuiască iconomia şi judecata lui Dumnezeu”. „De aceea, pentru toate trebuie să preamărim iubirea Lui de oameni şi să nu ne pierdem nădejdea, aducându-ne aminte de acea adâncă şi vestită vorbă rostită de marele luptător care a fost Iov, când a văzut la o cină cum i s-au prăpădit cei zece copii”600. 596 597 Sf. Varsanufie şi Ioan, Scrisori duhovniceşti, 127 Sf. Vasile cel Mare, Epistole, în colecţia Părinţi şi scriitori bisericeşti, volumul XVII,p.540 598 Idem, Omilii şi Cuvântări, , în colecţia Părinţi şi scriitori bisericeşti, ,Ed.IBMBOR, Bucureşti, 1986 volumul XVII,p.403 599 Idem, Omilii şi Cuvântări, în colecţia Părinţi şi scriitori bisericeşti, volumul XVII,p.562 600 Idem, Epistole, în colecţia “Părinţi şi scriitori bisericeşti”, volumul XII. p.125 189 5.4. ALTE ABORDĂRI ALE SUFERINŢEI ÎN OPERELE SFINŢILOR PĂRINŢI Iov e pildă vrednică de urmat pentru creştini, atunci când trec prin încercări ale căror raţiuni divine nu le înţeleg: „Ai văzut pe fiul tău răpit de moarte de tânăr? Zi şi tu ca dreptul Iov: Domnul a dat, Domnul a luat. Ţi-ai văzut averea risipită? Spune: Gol am ieşit din pântecele maicii mele şi gol mă voi întoarce în pământ!”601. „Nu poate fi corupt prin bani şi nici nu-l îmbolnăveşte pierderea averii, căci a învăţat că n-a venit cu ceva pe lumea aceasta şi nici nu poate să ia ceva cu el când pleacă din ea” 602. „Dacă vrei să cunoşti, din Scripturile de Dumnezeu inspirate, adevărata iubire faţă de Domnul, gândeşte-te la Iov. Acesta s-a dezbrăcat, să zic aşa, de toate cele ce avea: de copii, averi, servitori şi de toate celelalte, a fugit şi s-a salvat. Şi scoţându-şi haina, i-a aruncat-o lui satan, fără să blesteme cu cuvântul sau cu inima, fără să ajungă pe buzele sale vreun cuvânt împotriva Domnului, ci binecuvântând pe Domnul […]. Deşi socotea că are multe lucruri, fiind încercat de Domnul, i s-a arătat că nu are nimic în afară de Dumnezeu”603. „Răbdând orice încercare, spune Domnul a dat, Domnul a luat. Un om ca acesta a fost Iov, care din dragostea de Dumnezeu, a răbdat să i se ia toate şi, împreună cu ele, şi-a dat şi sănătatea trupului său” 604. „Tăria sufletească se sileşte şi ea spre asemănarea cu Dumnezeu, pentru că răbdarea are ca roadă apatia. Această răbdare va dobândi gnosticul, de vreme ce 601 602 Sf. Ioan Gură de Aur, Omilii la Epistola către Romani, IX Idem, Către acelaşi Teodor, 5 603 Sf. Macarie Egipteanul, Omilii duhovniceşti, în colecţia Părinţi şi scriitori bisericeşti, volumul XXXIV, Ed.IBMBOR, Bucureşti, 1986p.122 604 Clement Alexandrinul, Stromate, în colecţia Părinţi şi scriitori bisericeşti, ,Ed.IBMBOR,Bucureşti, 1986 volumul V, p.576 190 este gnostic. Va binecuvânta, dacă va fi ispitit şi încercat, aşa cum a făcut vrednicul Iov” „Ascultă ce a zis Iov atunci când i-a răposat toată ceata odraslelor: Domnul a dat, Domnul a luat; cum a voit Domnul, aşa s-a făcut. Merită să ne minunăm de cuvintele acestea la simpla auzire; iar dacă le vei cerceta cu de-amănuntul, mai desluşit vei vedea minunea. Căci ia gândeşte-te: nu jumătate din copii i-a luat diavolul, lăsându-i cealaltă jumătate; nu i-a luat cea mai mare parte din ei şi i-a lăsat măcar puţini – ci a cules toată roada, iar pomul nu l-a doborât; a tulburat toată marea cu valurile, iar luntrea nu a scufundat-o; şi-a cheltuit toată puterea, dar turnul nu l-a clătinat. Dimpotrivă: izbit din toate părţile, rămânea neclintit şi nori de săgeţi veneau asupra lui fără a îl răni; erau trimise, dar nu îl străpungeau. Gândeşte-te ce înseamnă să vezi pierind atâţi copii, fiindcă toate împrejurările erau dureroase: şi că îi fuseseră răpiţi toţi, şi că pieriseră deodată, într-o singură zi, şi că erau în floarea vârstei, şi că dovediseră multă îmbunătăţire, şi că viaţa le fusese curmată de asemenea urgie, şi că, după atâtea alte lovituri, aceasta venise cea din urmă, şi că Iov era un tată iubitor, şi că cei duşi îi erau dragi. Că de ar fi pierdut odrasle rele, s-ar fi îndurerat, dar nu atât de mult, căci răutatea celor răposaţi nu îngăduie durerii să se înteţească; dar când sunt îmbunătăţiţi, atunci rana nu se închide, pomenirea lor e neştearsă, necazul nu cunoaşte alinare, îndoită fiind durerea, atât de pe urma firii, cât şi de pe urma faptei bune a celor răposaţi. Iar că erau îmbunătăţiţi, asta se vede din următorul fapt: tatăl lor le purta multă grijă, şi sculându-se aducea jertfe pentru ei din teamă de păcatele lor cele neştiute, şi decât asta nimic nu îi era mai însemnat; iar asta arată nu doar viaţa cea îmbunătăţită a fiilor, ci şi iubirea tatălui. Aşadar, dacă Iov era părinte, şi încă unul atât de iubitor, ce arăta nu numai dragostea cea din fire, ci şi pe cea din cucernicie, ba cei răposaţi erau încă şi atât de îmbunătăţiţi, înseamnă că întreit i-a fost focul necazului. Pe de altă parte: când odraslele sunt răpite doar în parte, suferinţa cunoaşte oarecare mângâiere, fiindcă cele rămase alină durerea pentru cele răposate; dar când moare întreaga ceată, spre cine va putea să caute părintele cu mulţi copii, ajungând deodată fără copii? Pe lângă acestea, poate fi arătată şi o a cincea rană. Care este aceasta? Faptul că au fost răpiţi toţi copiii pe neaşteptate: că dacă atunci când mor unii în trei, în cinci zile, toate femeile şi toţi apropiaţii se tânguie în primul rând pentru că cel ce s-a săvârşit a fost luat de la ei degrab şi fără veste, cu cât mai mult nu era să se întristeze Iov, care nu în trei zile, sau în două, sau într-una, ci într-un ceas a fost văduvit de ei în 191 asemenea chip? Că necazul la care te aştepţi, chiar de ar fi tare nesuferit, se uşurează prin aceea că ai răgazul să te obişnuieşti cu gândul lui: dar cel care se întâmplă pe neaşteptate şi fără veste e de neîndurat605. Când la ceva ce e în sine o nenorocire se adaugă şi faptul că se întâmplă pe neaşteptate, gândeşte-te cât de anevoie e de suferit: e ceva dincolo de cuvinte! Vrei să auzi şi o a şasea rană? I-a pierdut pe toţi fiind ei în floarea vârstei. Ştiţi cât de mult dor morţile timpurii, şi cât înmulţesc ele jalea; iar moartea aceasta nu numai că a fost timpurie, ci şi năprasnică – iată a şaptea rană: că Iov nu i-a văzut dându-şi duhul în pat, ci îngropaţi sub dărâmăturile casei. Gândeşte-te, dar, cum îi era ca, săpând în mormanul de ruine, să scoată când o piatră, când un mădular de odraslă, şi să vadă ba o mână ţinând încă paharul, ba altă mână pe farfurie, şi trupul copilului stâlcit, cu nasul sfărâmat, capul strivit, ochii scurşi, creierii împrăştiaţi – într-un cuvânt, cu toată înfăţişarea sluţită, încât din pricina mulţimii rănilor părintele nu putea să recunoască chipurile iubite. Vă tulburaţi şi plângeţi auzind asta: gândiţi-vă, atunci, ce simţea el văzând acestea. Că dacă noi, după atâta vreme, nu putem îndura fără să plângem povestirea acelei nenorociri, fiind vorba încă şi de necaz străin, ce simţea acel om de diamant care o vedea cu ochii săi şi filosofa în nenorociri nu străine, ci ale sale! Că nu s-a răzvrătit împotriva lui Dumnezeu, nici n-a grăit vreunele ca acestea: – Ce înseamnă asta? Aşa sunt răsplătit pentru binefacerile mele? De asta mi-am deschis casa străinilor, ca să o văd făcându-se mormânt copiilor? Pentru asta am arătat în privinţa lor toată fapta bună, ca să sufere asemenea moarte? Nimic de acest fel n-a zis, nici n-a gândit, ci a răbdat toate cu vitejie, cu toate că rămăsese lipsit de ei după ce le purtase atât de grijă. Că precum un făurar de statui iscusit, lucrând [modelând] statui din aur, le înfrumuseţează cu multă migală, aşa şi el făcea cu sufletele lor, şlefuindu-le şi împodobindu-le. Precum un lucrător de pământ harnic petrece mereu udând, îngrădind, împrejmuind, în tot felul îngrijind tulpini de finici ori de măslini, aşijderea şi Iov nu înceta crescând sufletul fiecăruia, ca pe un măslin roditor, spre mai multă sporire în fapta bună. Dar a văzut tulpinile smulse de duhul rău, şi întinse pe pământ, şi suferind un sfârşit jalnic – şi n-a grăit nimic de hulă, ba a şi mulţumit lui Dumnezeu, făcând rană de moarte diavolului”606. 605 606 Clement Alexandrinul, Stromate, în colecţia Părinţi şi scriitori bisericeşti, volumuI V,p.164 Sf. Ioan Gură de Aur, Omilii la Parabola despre săracul Lazăr şi bogatul nemilostiv, V, 4 192 „Marele şi viteazul Iov n-a […] mulţumit mult, mult de tot, numai când a primit darurile, ci şi când i-au fost luate, grăind aşa: Domnul a dat, Domnul a luat, fie Numele Domnului binecuvântat în veci. Dacă pentru amândouă trebuie să mulţumim şi dacă, în ea însăşi, luarea darurilor este tot atât de folositoare ca şi darea lor, spune-mi, te rog, ce iertare mai putem avea când lui Dumnezeu, Care-i atât de blând, atât de bun şi atât de purtător de grijă, Care-i mai înţelept decât un doctor, mai iubitor decât un tată, mai drept decât un judecător, mai purtător de grijă decât un vier, ce iertare, zic, mai putem avea când lui Dumnezeu, Care are grijă de sufletele noastre, Îi răsplătim cu nemulţumiri în loc de mulţumiri, când ne supărăm pe Acela Căruia trebuie să I ne închinăm?”607. „Întreagă Cartea Iov despre ce altceva vorbeşte, decât despre diavolul care cere să se atingă de tot ce are el, inclusiv de copiii lui şi chiar de sufletul lui? Cu toate acestea, ştim că el a fost biruit de răbdarea lui Iov. Multe ne-a învăţat Domnul, prin răspunsurile cuprinse în această carte, despre puterea potrivnică a diavolului”. „Scriptura ne istoriseşte astfel de lucruri în legătură cu cazul lui Iov, când diavolul a cerut lui Dumnezeu îngăduinţa de a se face stăpân pe averile lui. Dar Scriptura ne învaţă totodată că suferinţele noastre nu sunt rodul unor întâmplări oarbe atunci când suntem loviţi în avuţiile noastre prin pagube de orice fel şi că nu întâmplător ni se dărâmă casele fără rost, nimicind acolo pe cei dragi ai noştri. În legătură cu Iov, vei putea băga de seamă că nici casa lui nu s-ar fi prăbuşit peste fiii lui dacă diavolul n-ar fi primit înainte putere de la Dumnezeu. În acest sens, nici tâlharii n-ar fi venit în trei cete să-i fure cămilele, boii şi celelalte vite, dacă n-ar fi fost împinşi de acel, ai cărui robi s-au făcut, ascultând orbeşte de voinţa lor”. „Dacă cineva, cugetând la cele întâmplate cu Iov, ar putea întreba: Pentru ce diavolul, atacându-l pe acela, a putut face toate împotriva lui? Cum l-a sărăcit de toate avuţiile, i-a omorât fiii şi pe el l-a lovit cu buba rea?; să ştie că nu diavolul a putut face acestea, ci Dumnezeu care l-a predat lui spre cercarea lui Iov. De fapt, diavolul neputând face nimic, a cerut putere de la Dumnezeu şi, primind-o, a făcut acelea. Deci şi din acestea poate fi dispreţuit diavolul şi mai mult, că deşi a voit, n-a avut nici o putere împotriva unui om drept. Şi cerând nu o dată, ci şi a doua oară, se arată şi din aceasta slab şi neputând face nimic”608. Dumnezeu „de multe ori îngăduie ca şi dreptul să cadă în nenorociri, spre a arăta altora virtutea ascunsă în el, 607 608 Origen, Despre principii, III, 2, 1 Sf. Atanasie cel Mare, Viaţa cuviosului Părintelui nostru Antonie, XXIX 193 după cum este cazul lui Iov”609. „Dumnezeu poartă de grijă întregii creaţii şi face bine prin întreaga creaţie şi ne instruieşte de multe ori chiar prin demoni, cum a fost cazul cu Iov”610. Versetele 2-6 din capitolul 38 (ca şi 16 şi 18) sunt folosite de către Sfântul Grigorie Palama în disputa sa cu Varlaam, acela neglijând împlinirea poruncilor morale, în ideea că omul se curăţeşte în principal prin speculaţia filozofică: „Vasile cel Mare spune limpede că: nu e nici o piedică pentru dobândirea fericirii făgăduite necunoaşterea adevărului despre cer, despre pământ şi despre elementele din ele. Dar tu [Varlaam] spui că acest adevăr e mântuitor şi, dacă nu-şi formează cineva mintea prin cunoaşterea adevărului care se vede prin toate, nu poate ajunge la desăvârşire. O, de-ar cunoaşte cineva acest adevăr, ca să vorbim despre ceea ce e cu neputinţă de ajuns! Căci cunoştinţa tuturor este numai în Dumnezeu, Care zice către Iov: Spune-mi, de ai cunoştinţă, unde au fost înfipţi stâlpii pământului, care sunt izvoarele mărilor (38, 16) şi cât e de mare lăţimea de sub cer? (38, 18). Tu însă crezi că eşti singurul care ştie totul şi posedă desăvârşirea, fără să-ţi fi format mintea prin acest adevăr, ci prin cele ale lui Aristotel, Platon, Euclid, Ptolomeu şi ale celor ca ei. De aceea, socoteşti văzători de Dumnezeu mai degrabă pe astrologi şi pe fiziologi decât pe cei ce au fost în realitate astfel”611. Creaţia nu bucură doar pe îngeri ci, privită cum se cuvine, înalţă şi mintea omului către Dumnezeu, iar aceasta se petrece şi pe timp de noapte: „Cât despre cei contemplativi, noaptea are multe vederi […]. Ea aduce aminte de fiecare dată despre facerea lumii, pentru pricina că toată zidirea se ascunde sub întuneric ca mai înainte şi ajută pe om să cugete cum cerul era odată singur fără stele, precum nevăzute sunt acelea acum când sunt ascunse de nori. Iar intrând în chilie şi privind numai întunericul, îşi aduce aminte de întunericul acela ce era deasupra adâncului. Şi, făcându-se iarăşi cerul dintr-odată curat şi el stând afară din chilie, se uimeşte de lumea de sus şi aduce laudă lui Dumnezeu, cum zice Iov despre Îngeri, când au văzut stelele”612. „Firile raţionale au fost învăţate de Creatorul să se folosească de sunetul sensibil al cuvântului încă de la început; şi prima lui folosire a fost să aducă lauda Creatorului, pentru lucrurile Sale, cum stă scris în Cartea lui Iov. Şi noi, 609 610 Sf. Ioan Damaschin, Dogmatica, II, 29 Ibidem. 611 Sf. Grigorie Palama, Despre sfânta lumină, 3 612 Ioan Damaschin, Învăţături duhovniceşti, 22 194 oamenii, am primit tot de la Creatorul în chip sensibil sunetele cuvântului sensibil de care să ne folosim, şi el ajunge la noi transmiţându-se din tată în fiu”613. „Dumnezeu a stabilit nişte limite pentru suferinţele provocate de diavol lui Iov şi, de asemenea, a spus valurilor mării (= dezbinărilor şi războaielor) până unde pot ameninţa corabia Bisericii (Augustin, Annotationes in Iob 38)”. „Marea face cunoscut cuvântul poruncii dat ei când, prin mişcarea sa lasă pe ţărmuri, prin valurile sale, o linie vizibilă; prin aceasta arată celor care o privesc că na depăşit hotarele poruncite ei”614. „Înţelege-mi deci că palatul e trupul, iar vistieria împărătească e sufletul fiecăruia dintre noi oamenii; cu acesta unindu-Se Dumnezeu, prin lucrarea poruncilor Lui, îl face întreg al luminii dumnezeieşti şi dumnezeu prin unirea cu El şi harul Său. Spre această stare cuvenită lui Dumnezeu vine tot cel ce străbate calea […] virtuţilor, întrucât a trece pe altundeva şi a depăşi cutare sau cutare locuinţă şi a ajunge la alta printr-un meşteşug oarecare e cu desăvârşire cu neputinţă. Fiindcă aşa a rânduit Stăpânul Hristos să fie intrarea în Împărăţia cerurilor şi altfel nu se poate. Căci dacă marginile acestei mări nu pot fi depăşite, cu atât mai mult vor fi păzite necălcate şi de nemutat acestea”615. Numind pe Dumnezeu tată şi născător al celor create „nu descrie firea [creată] ca fiind din firea Lui, ci că naşterea (adică producerea) fiecăreia dintre cele ce sunt făcute este din voinţa Lui. Nimic nu este din fiinţa (εκ της ουσίας) Lui, ci toate s-au făcut prin voinţa Lui. Fiecare este după cum a fost făcut”616. „Pentru Ioan Gură de Aur, imaginile de zămislire şi naştere trimit la Cel care este cauza primă şi unică şi evidenţiază că făpturile erau modelate chiar înainte de a fi realizate pe deplin (cf. Comentariu la Iov, XXXVIII, 22)”. „Cine este tatăl ploii? Cine a născut picăturile de rouă? (38, 28). Cine este Cel care a îngroşat aerul în nori şi a poruncit ca să poarte apele ploilor? Cine este Cel care uneori aduce de la miazănoapte nori care strălucesc ca aurul (37, 22), iar alteori îi preface într-un fel şi iarăşi îi transformă în felurite cercuri şi în alte forme? Cine este Cel care poate să numere norii cu înţelepciunea Sa? Despre El se spune în Cartea lui Iov: El cunoaşte câte feluri de nori sunt; El a aplecat cerul la pământ (38, 37). Şi: Cel care numără norii cu înţelepciunea (38, 37. Şi: Nu s-a rupt norul sub el (26, 8). Cu toate că sunt 613 614 Sf. Isaac Sirul, Cuvinte către singuratici, II, 3, 8 Sf. Chiril al Ierusalimului, Catehezele, IX, 11 615 Sf. Simeon Noul Teolog, Discursuri etice, XI 616 Teodoret al Cirului, Istoria bisericească, I, 6, 7 195 atâtea măsuri de apă în nori, totuşi norii nu se rup, ci apa se coboară pe pământ cu multă ordine. Cine este Cel care scoate vânturile din vistieriile lor (Psalmi 134, 7)? Cine este, după cum am spus, Cel care a născut picăturile de rouă? Din al Cui pântece iese gheaţa?(38, 29). Firea ei este de apă, dar este tare ca piatra. Uneori apa se face zăpadă ca lâna; alteori slujeşte Celui ce răspândeşte negura ca cenuşa (Psalmi 147, 5); alteori o face tare ca piatra pentru că Dumnezeu cârmuieşte apa aşa cum vrea. Natura apei este de un singur fel, dar lucrarea ei este foarte puternică”617. Întinderea cea nesfârşită a apelor mării, alcătuită la creare în adunări de mări, nu depăşeşte hotarele ce i s-au pus, ci face aşa precum i s-a poruncit. Că a spus Dumnezeu: Până aici să vii şi valurile tale în tine se vor sfărâma (38, 11). Oceanul cel fără de sfârşit pentru mintea oamenilor şi lumile, care se află dincolo de el, se conduc de aceleaşi legi ale Stăpânului. Anotimpurile: primăvara, vara, toamna şi iarna, vin în pace unele după altele. Locurile vânturilor îşi împlinesc la timpul lor, fără tulburare, slujirea. Izvoarele cele pururea curgătoare, create pentru desfătarea şi sănătatea noastră, dau fără întrerupere oamenilor sânurile lor, ca să vieţuiască. Cele mai mici vieţuitoare se adună unele cu altele în unire şi pace. Marele Creator şi Stăpânul tuturora a poruncit ca toate acestea să fie în pace şi unire. A făcut bine tuturor creaturilor Lui, dar mai presus de toate nouă, care căutăm scăpare la îndurările Lui, prin Domnul nostru Iisus Hristos”618. Iov nu a fost singurul personaj biblic care a primit din partea lui Dumnezeu “tratamentul tãcerii”619. Nu a fost singurul care s-a întrebat unde este Tatãl când avem nevoie de El. Experienţa lui Iisus este şi mai importantã pentru înţelegerea acestei întrebãri. Şi asta pentru cã El nu este încã o persoanã care s-a confruntat cu aceastã problemã, ci Fiul lui Dumnezeu, trimis de Tatãl sã punã capãt problemei suferinţei (Ioan 1:1; 3:16). Iisus nu doar cã a luat corp uman, cu toate slãbiciunile acestuia, dar a şi suferit ca oamenii (Evrei 2:17). Ca şi noi, El s-a temut de moarte, iar în faţa suferinţei a reacţionat la fel ca noi. În seara dinaintea rãstignirii L-a implorat pe Tatãl sã ia de la El cupa durerii, dar Tatãl nu a luat-o (vezi Matei 26: 36-46). Aşa cum se întâmplã şi cu noi, durerea L-a fãcut pe Iisus sã simtã disperarea abandonului. “Dumnezeul meu, Dumnezeul meu”, a strigat El, “pentru ce m-ai pãrãsit?” (Matei 27: 46) 617 Sf. Chiril al Ierusalimului, Catehezele, IX, 9 Sf. Clement Romanul, Epistola către Corinteni, XX, 1-11 619 Neaga, Nicolae, Hristos în Vechiul Testament, Însemnări pe marginea textelor mesianice, Sibiu, 1944, p. 45 618 196 Moartea lui Hristos este extrem de importantã pentru noi – nu doar pentru cã prin ea El a plãtit pentru pãcatele noastre, ci şi pentru cã prin ea Dumnezeu S-a dat pe Sine pentru noi. Pe cruce, Iisus a fost “Dumnezeu cu noi” (Matei 1:23). Creatorul S-a coborât sã guste cu noi durerea şi suferinţa. Crucea demonstreazã cã El nu este un iceberg, cã Îi pasã într-adevãr de noi. Suntem tentaţi sã Îl confundãm pe Dumnezeu cu versiunea hollywoodeanã a Calvarului american, bãieţii buni care salveazã vagonul de tren chiar înainte ca acesta sã fie distrus620. Moartea lui Hristos pune capãt unei asemenea ficţiuni. Imaginea lui Hristos pe Calvar, scrie Alister McGrath, este una a unui “Dumnezeu pãrãsit, lovit, sângerând şi murind, care a oferit un nou sens şi demnitate suferinţei umanã, trecând El Însuşi prin umbra ei.” Adevãrul este cã nici Iisus, nici apostolii nu au fost scutiţi de suferinţã sau de morţi dureroase. Ei au suferit rezultatele activităţii lui Satana de distrugere a oamenilor. Iisus nu le-a fãcut urmaşilor Sãi nicio promisiune goalã; El le-a spus cã aveau sã aibã aceeaşi soartã ca El (vezi Ioan 15:18, 20; 16: 1, 2). Dar chiar dacã nu ni s-a promis cã vom fi scutiţi de problemele vieţii, Dumnezeu a fãgãduit cã ne va oferi curajul şi suportul spiritual de care avem nevoie pentru a le face faţã. De fapt unul din darurile Sale a fost cel al Duhului Sfânt, care sã ne încurajeze şi sã ne conducã în vreme de strâmtorare (Ioan 14: 26, 27). Vestea bunã este cã Iisus nu doar cã a suferit şi a murit ,ca şi noi, ci şi a învins moartea. Asta garanteazã faptul cã Satana va fi biruit şi cã la a doua Sa venire cei care cred în El vor fi înviaţi la o nouã lume, în care nu va mai exista durere (vezi 1 Corinteni 15: 20-23, 51-56; Apocalipsa 21: 1-4). Biruinţa lui Iisus face ca suferinţa noastrã sã poatã fi mai uşoarã. Creştinii încã mai suferã şi mor, dar, datoritã învierii lui Hristos, ei au asigurarea cã moartea nu este ultima realitate621. Când suferim, suntem pãrãsiţi de prieteni şi simţim cã Dumnezeu ne-a uitat, sã ne amintim cã Hristos a trecut pe acolo înaintea noastrã. Crucea uşureazã suferinţa umanã, neputinţa, abandonul şi disperarea. Ea ne învaţã, spune Martin Luther, sã credem în speranţã atunci când nu mai este niciuna. De asemenea, ne aratã unde este Dumnezeu când avem nevoie de El: este cu noi, suferind împreunã 620 Artus, Olivier, De l’acte de mémoire à la mémoire ritualisée dans les livres de l’Exode Deutéronome, Le Supplément, sept. 1999 (210), p. 79. 621 Hamilton, Victor, A Handbook on the Pentateuch, Grand Rapids: Baker, 1982, p. 38 et du 197 cu noi. El va fi cu noi în suferinţã şi în singurãtate pânã când va veni sã ne ducã întrun loc unde “moartea nu va mai fi. Nu va mai fi nici tânguire, nici ţipãt, nici durere.” (Apocalipsa 21:4) 6. TEOLOGIA CĂRŢII IOV Pe lângă marea ei frumuseţe literară, cartea lui Iov prezintă şi un deosebit interes teologic, mai ales prin textele inspirate care aruncă lumini timpurii asupra perspectivei eshatologice: credinţa în nemurirea sufletului şi putinţa acestuia de a-L vedea pe Dumnezeu, învierea trupului şi o înviere obştească622. Trebuie ca însuşi Dumnezeu să îngăduie, precum singur ştie, în grija Lui de lume şi în iubirea de oameni, diavolului să aducă, prin slujitorii lui, diferite pedepse asupra noastră pentru păcatele săvârşite. Aceasta se arată limpede în istoria lui Iov, unde se spune că diavolul nu a putut să se apropie de Iov fără îngăduirea lui Dumnezeu623. S-a bucurat de o mare preţuire din punctul de vedere al literaturii universale, ca o producţie poetică de o desăvârşită nobleţe624. În Cartea lui Iov, se găseşte aşadar o oarecare formă de dramatism, lipsindu-i însă acţiunea specifică dramelor. Cartea Iov se numeşte astfel după numele personajului principal, care din punct de vedere etimologic înseamnă duşmănie sau luat ca pasiv înseamnă „cel duşmănit”. S-a numit astfel deoarece prezintă istoria unui om – Iov. Cât priveşte autorul cărţii, au existat mai multe opinii, aceasta deoarece nu s-a găsit nici cel mai mic indiciu care să da un răspuns clar. Cu toate acestea avem câteva determinări istorice ale acestuia. Cărturarii mai vechi şi unii părinţi ai Bisericii au atribuit lucrarea lui Moise, sau cel puţin epocii acestuia; alţi exegeţi îl consideră pe acesta traducător al ei, dar datorită limbii şi stilului, poate fi plasată mai târziu în timpul lui Solomon sau în intervalul scurs de la domnia acestuia până la Iezechiel. Interesantă este şi părerea I.P.S. Bartolomeu Valeriu Anania, care considera că „pe autor nu-l cunoaştem decât din opera însăşi. După toate probabilităţile este vorba de un iudeu locuitor al Palestinei, a cărui bogată cultură va fi fost sporită prin călătorii în 622 Bartolomeu Valeriu Anania, Cartea lui Iov, Ed. Anastasia, Biblia comentată în colecţia Psalm, Bucureşti, p. 10 623 Sf. Maxim Mărturisitorul, Răspunsuri către Talasie, p. 26. 624 Ibidem. 198 străinătate, mai cu seamă în Egipt”625. Autorul cărţii Iov era un bun cunoscător al Legii lui Moise, dar se referă foarte rar la ea, numai în scopul de a conferi propriei sale opere un caracter de universalitate. Lucrarea a fost atribuită de către tradiţia antiebraică lui Moise. Acesta, în timpul cât a stat în pustiul Madian, ce se învecina cu ţinutul Edomului, ar fi putut afla uşor istoria lui Iov de la urmaşii imediaţi ai acestuia, sau ar fi fost posibil ca Iov să mai fi fost încă în viaţă şi să-i fi relatat el însuşi istoria sa, dându-i o copie a însemnărilor sale de familie. Iov fiind un descendent al lui Avraam, ar fi putut fi uşor cunoscutde Moise ca făcând parte din cercul intim de revelaţie al lui Dumnezeu626. Deşi critica modernă a încercat să stabilească o dată mai târzie pentru cartea lui Iov, considerăm că nu există nicio bază faptică pentru a demonstra acest lucru; la fel se întâmplă şi cu ipoteza că Baruth ar fi autorul cărţii. Este sigur faptul că Iov era cunoscut mult mai dinainte, deoarece în biblioteca din Minive a fost găsit un poem despre Iov. În aceeaşi bibliotecă s-a găsit şi un comentariu al poemului în care cuvintele vechi erau explicate prin altele noi. Există deci o tradiţie veche care spune că a trăit cândva un asemenea om, însă „nu putem ştii cu siguranţă dacă poetul nostru a găsit această tradiţie scrisă sau a cunoscut-o din ce se spunea pe cale orală”627. Studiată în profunzime, cartea Iov se înfăţişează ca o scriere unitară aparţinând unui singur autor, fiindu-i favorabile atât fondul cât şi forma scrierii. Lucrarea ne face să presupunem că data scrierii ei este posterioară lui Moise. După opinia teologului romano-catolic Paul Dhorme, lucrarea s-ar fi scris între anii 500-450 î.Hr., iar anul 500 ar reprezenta data apariţiei cărţii profetului Zaharia care a avut o influenţă foarte mare asupra cărţii Iov, iar anul 450 ar fi anul apariţiei cărţii profetului Maleahii, care la rândul ei a fost influenţată de cartea Iov. Opinia lui Dhorme a fost şi susţinută de tot mai mulţi teologi apuseni care au fost de acord să dateze scrierea acestei cărţi la sfârşitul secolului al V-lea î.Hr. au existat însă şi unele rezerve în ceea ce priveşte această opinie. Şcoala biblică românească optează pentru o perioadă preexilică, adică anterioară anului 597 î.Hr.628 625 626 Bartolomeu Valeriu Anania, op. cit., p. 10 Popescu Mălăieşti, Scurte studii introductive în literatura biblică a Vechiului Testament, în revista „Biserica Ortodoxă Română”, anul XLII, 1924, nr. 9 (522), p. 518. 627 Ibidem. 628 Anca Manolache, op.cit., p. 12 199 A fost pusă la îndoială chiar şi existenţa personajului principal al cărţii deşi profetul Iezechiel a atestat existenţa sa istorică în capitului 14, versetul 14 al cărţii sale. Cartea Iov este apreciată de către toţi criticii ca fiind o capodoperă a literaturii şi azi este apreciată ca o dramă într-un sens larg. Unitatea carţii a fost apărată constatnt de către toţi cercetătorii şi comentatorii Bibliei629. Ea este alcătuită forte simplu; asupra lui Iov se abat mai multe nenorociri, îşi pierde averea, copiii, iar corpul îi este ros de lepră. El rămâne însă neclintit în dragostea şi supunerea sa către Dumnezeu. Nimic nu-l îndepărtează de Acesta, nici chiar cei trei prieteni şi argumentele lor, nici propria-i soţie care-l îndeamnă să îl blesteme pe Dumnezeu, nu-l fac să-L hulească pe Creator: „dar dreptul Iov răfuieşte puternic pe fiecare amic în parte şi afirmă pe o splendidă scară de tonalităţi şi măreaţă elocinţă că nu se ştie vinovat cu nimic şi că înţelepciunea prietenilor săi este îngâmfată şi insuficientă”630. Au avut loc foarte multe dispute teologice asupra autenticităţii cărţii şi integrităţii ei. Teologii germani au desfăşurat în mod special o activitate prodigioasă, au reorganizat textul, contestând din punct de vedere al autenticităţii capitolul 28 verstul 28 şi pericopa din capitolul 29 versetele 13-25, acestea fiind considerate a fi adaosuri ulterioare. Şi capitolele 31-37 (cuvântările lui Elihu) au fost socotite ca interpolări ale unor autori ulteriori. Se observă însă că şi aceste cuvântăricontinuă firul istorisirii, ele fiind aşezate în textpentru a întârzia oarecum intervenţia lui Dumnezeu, care se adresează lui Iov „peste capul acestui pretenţios orator, lăsând impresia că îl ignoră complet”631. Lecturarea atentă a cărţii duce la concluzia că aceasta are o continuitate şi o fluiditate firească incontestabilă. Nimic din ce se găseşte în cuprinsul ei nu ne pare străin, inserat mai târziu. Cuvântările lui Elihu reprezintă de fapt un preludiu a intervenţiei directe a lui Dumnezeu. În fapt, este şi credinţa vechilor evrei care considerau că ea a fost scrisă de unul şi acelaşi autor. Aceeaşi părere o vor avea mai târziu şi Sfinţii Părinţi ai Bisericii. Cartea Iov începe cu o relatare despre Iov, un adevărat rege al ţinutului în care a trăit, având o avere şi o influenşă imense, fiind renumit pentru integritatea sa, pentru pioşenie şi bunăvoinţă. 629 630 Dumitru Abrudan, op.cit., p. 13 Vasile Radu şi Gala Galaction, Cartea Iov. Câteva note introductive, Bucureşti 1935, p. 8 631 Dumitru Abrudan, op.cit., p. 13 200 „A fost cândva în ţinutul Uz um om pe care-l chema Iov; acesta era un om adevărat, neprihănit, drept cinstitor de Dumnezeu, ferindu-se de tot lucrul rău. Şi i sau născut şapte feciori şi trei fete. El avea şapte mii de oi, trei mii de cămile, cinci sute de perechi de boişi cinci sute de asini şi mulţime mare de slugi. Şi omul acesta era cel mai de seamă dintre toţi răsăritenii” (Iov, cap. 1, versetul 1-3). Fiind cel mai bogat om din ţinutul Uzului, Iov ducea alături de familia sa o viaţă plină de bucurii şi muncă. El nu este eroul unei povestiri imaginare sau un personaj alegoric, ci un trăitor al neamului israelitean. După toate probanilităţile, Ţara lui Uz sar fi aflat la hotarul dintre Palestina şi Arabia, întinzându-se din Edom spre nord şi răsărit către râul Eufrat, ocolind drumul de caravane dintre Babilon şi Egipt. Porţiunea din Ţara lui Uz care ste denumită de autor locul de baştină a lui Iov, a fost Haran din Transiordania, regiunea de la răsărit de Marea Galileii, recunoscută pentru fertilitatea şi grânele sale dar şi pentru populaţia sa densă632. Într-un postscriptum din Septuaginta întâlnim identificarea lui Iov cu Ioboam, al doilea rege al Edomului (Facere 36, 33). Numele şi locurile par să-l plaseze pe acesta printre descendenţii lui Esan. În cazul în care această informaţie ar fi adevărată, atunci şi regiunea Haran este locul de baştină lui Iov, migrat spre locurile mai fertile de aici. Lucrarea are atmosfera unor timpuri primitive şi pare să-şi aibă locul printre primele triburi descinse din Avraam, iar evenimetele descrise în carte sunt contemporane şederii lui Israel în Egipt. Întâlnim în cuprinsul cărţii animale nedomesticite până în anul 1200 î.Hr. în Orientul Apropiat. Totodată, în jurul anului 600 î.Hr. Iezechiel făcea aluzie la Iov ca la un erou foarte cunoscut633. 632 Jean Leveque, Job, le livre et le mesage dans Cahier Evangile, nr. 53, Revue trimestrielle publice aux Editions du Cerf sous la directiondu Service Biblique Evangile et Vie, Paris, 1985, p. 5. 633 Ibidem, p. 6. 201 6. 1. VIRTUŢILE CREŞTINE – PODOABE ALE SUFLETELOR NOASTRE Aşa cum mai subliniam, cartea lui Iov este una din cele mai evocatoare scrieri în ceea ce priveşte evlavia pe care o degajă în permanenţă, precum şi pentru conţinutul ei moral dar şi în ceea ce ne priveşte, pentru aceea că ea poate fi primită integral şi urmată în învăţăturile ei de către fiecare bun creştin al tuturor epocilor 634. „Cartea relevă înalta elevaţie şi distincţie a spiritului său, spirit profund religios şi moral, capabil de reflecţiuni de o mare fineţe psihologică, dotat cu simpatie pentru cei nefericiţi635. Viaţa duhovniceasă a creştinului este o permanentă luptă de eliberare deplină de păcat şi de efectele sale şi de dobândire şi lucrare tot mai deplină a virtuţilor creştine, căi spre desăvârşire. Prin voia sa liberă cu care a fost înzestrat de la creaţie, omul este liber să aleagă între a deveni „robul patimilor” şi a nu se pleca lor. Are puterea de a alege între păcat şi virtute, aceasta din urmă fiind singura în stare să-i dăruiasă omului cununa nemuririi636. Dobândirea şi lucrarea virtuţilor au nevoie de ajutorul lui Dumnezeu pentru că ele se adună cu multă osteneală şi după o vreme îndelungată, mai ales cele sufleteşti637. Uneori şi Iov pare să întrevadă motivul suferinţelor sale „Ferice de omul pe care-l ceartă Dumnezeu! Nu nesocoti mustrarea Celui Atotputernic” (Iov 5, 17). Iov rămâne fidel în suferinţa lui aşa cum rămâne fidel în bucuria lui. Din cuvintele sale, „Domnul a dat, Domnul a luat, fie numele Domnului binecuvânat” (Iov 1, 21) putem concluziona că Iov nu doar s-a resemnat în faţa propriei suferinţe, ci şi-a asumat-o integral în orizontul comunicării sale cu Dumnezeu. Modul în care dreptul Iov şi-a sumat suferinţa ca şi fidelitatea pentru Dumnezeu are, după majoritatea exegeţilor, o dimensiune profetică. El anticipeză profetic suferinţa Mântuitorului Iisus Hristos dar şi depăşirea ei prin bucuria din dimineaţa Învierii „Eu ştiu că Răscumpărătorul meu este viu şi că El în ziua cea de pe urmă va ridica din pulbere această piele a mea ce se destramă şi afară din trupul meu voi vedea pe Dumnezeu. 634 635 Anca Manolache, art. cit., p. 12. Henri Cazalles, Introduction a la Biblie, Edition Nouvelle Tome II, Introduction critiquea L’ Ancien Testament sous la discretion, Paris, 1973, p. 598. 636 Sf. Antonie cel Mare, Învăţături despre viaţa monahală, în „Filocalia sfintelor nevoinţe ale desăvârşirii”, vol. I, traducere, introducere şi note de pr. prof. Dumitru Stăniloae, ediţia a IV-a, Bucureşti, 1993, p. 32. 637 Sf. Petru Damaschinul, Învăţături duhovniceşti, în „Filocalia”, vol. V, p. 145. 202 De dorul acesta măruntaiele mele tânjesc în mine” (Iov 19, 25-27). Cartea Iov ne arată aşadar cum ar trebui ca virtuoşii să reziste suferinţei: „Aţi auzit vorbindu-se despre răbdarea lui Iov”. 203 6.2. TEOLOGIA RĂBDĂRII Cartea Iov zugrăveşte un frumos tablou al răbdării. Răbdarea este virtutea care descrie trăsătura de caracter a cuiva care poate să reziste sub povara necazurilor. De la răbdarea lui Iov noi trebuie să învăţăm ce înseamnă a rămâne credincios lui Dumnezeu chiar şi în mijlocul unor necazuri mari când nu înţelegem ce se întâmplă. Răbdarea în suferinţă este o faptă bună atât de mare încât ea şi pe cei mai păcătoşi îi eliberează de datoria lor cea grea; iar când ea se află la un om mai dinainte drept, îi dă cea mai mare siguranţă despre fericirea cerească. Răbdarea este virtutea care trebuie să ne însoţească până la capătul vieţii noastre, este legată mai ales de suferinţă, pentru că în suferinţă îşi probează creştinul răbdarea sa. Sfântul Ioan Gură de Aur ne spune că „trebuie să răbdăm orice ispită luând ca pildă răbdarea lui Iov”. Marc Ascetul ne întăreşte şi el spunând că „necazurile care vin asupra oamenilor sunt roadele păcatelor proprii. Iar dacă le răbdăm prin rugăciune ne vom bucura iarăşi de venirea lucrurilor bune”. Şi Evagrie Monahul spunea că „virtutea este hrana sufletului”638. Aşadar, omul virtuos, chiar dacă trăieşte în strâmtoare pământească, având conştiinţa curată, îndură toate cu nădejdea în bunurile vieţii viitoare şi este liniştit în inima sa. La început, viaţa alesului Iov este liniştită, plină de bucuriile realizării, fiind iubit de semenii pământeni, precum şi de însuşi Dumnezeu, însă, mai târziu, încep confruntările cu vicisitudinile vieţii, ce se află în boală, în sărăcie, în deprimare socială, pentru ca mai apoi să i se întoarcă totul datorită înţelepciunii sale. Dreptul Iov trăieşte în plină condiţie umană. Cele două forţe antagonice care „se înfruntă în viaţa sa, binele şi răul, îşi dispută posibilităţile de manifestare cu o intensitate maximă, dar câmpul lor de acţiune rămâne unul exterior”639. Acum se cunosc cu adevărat cei care i-au fost prieteni. El este părăsit în aceste momente „de cei care nu l-au iubit niciodată, ci numai au avut beneficii de pe urma lui sau care stăteau sub lumina numelui său. Cauza răului ce s-a abătut asupra lui nu este aceea de a fi încălcat prescripţiile de ordin moral, dar, ca duh al dezordinii, ce se cheamă bineînţeles că răul nu poate accepta ordinea. Dreptul Iov nu mai încearcă să-şi explice logica şi mecanismul cauzalităţii procesului nefericirii sale, ci el încearcă să 638 639 Filocalia, vol. I, p. 88 Nicolae Morar, sentimentul culpei – paralelă întreOedip şi dreptul Iov, în revista „Alarul Banatului”, an 4 (43), nr. 1-3, 1993, p. 20. 204 exprime constant starea sa de spirit. Domnul Însuşi este amestecat în aceste explicaţii, pentru că Iov Îl întreabă: „Dacă am greşit, ce Ţi-am făcut Ţie, Păzitorule de oameni? De ce m-ai luat ţintă pentru săgeţile tale şi de ce Ţi-am ajuns povară? (Iov 10, 20). În mintea lui Iov, firescul şi nefirescul se confruntă „într-o dialectică a relativităţii, căutătoare de sublim”640. Iov nu are sentimentul culpabilităţii, judecata lui nu poate fi clintită de nicio forţă, nici interioară dar mai ales exterioară. Problema sentimentului culpei se mişcă între două forme de exprimare a spiritului: una organizată prin dreptul Iov şi cealaltă adâncită în străfundurile întunecate ale spiritului uman, aflat în căutarea unei ordini, care să-i dea bietului muritor măsura tuturor lucrurilor641. Dar nu necazurile care vin asupra sfinţilor, pentru a-i încerca, pricinuiesc bucurie duşmanilor noştri nevăzuţi, ci duşmanii noştri se bucură, bat din palme şi se veselesc atunci când, din pricina necazurilor, ne pierdem nădejdea, nu mai putem judeca şirenunţăm să ducem mai departe lupta. Iov a pierdut averea, a rămas fără copii, trupul îi era plin de puroi şi de viermi, dar nu i-a dat vrăjmaşului prilej de bucurie642. „Atunci Iov s-a sculat, şi-a sfâşiat hainele, şi-a tuns părul capului, şi-a presărat ţărână pe cap, a căzut cu faţa la pământ şi s-a închinat” (Iov 1, 20). Gesturile pe care le face arată că resimte durerea încercării. Ultimul gest, închinarea, ne arată că Iov nu se ridică împotriva hotărârii Celui care l-a lovit. Iov nu este nici complet lipsit de emoţie, pentru a nu-L dispreţui pe Dumnezeu prin lipsa de sensibilitate, dar nici nu cedează emoţiei, ca să nu cadă în păcat printr-o întristare excesivă. El împlineşte cel două porunci ale iubirii – iubirea faţă de aproapele şi iubirea faţă de Dumnezeu – plângându-şi copiii şi rugându-se în mijlocul lacrimilor643. N-a socotit vrednice de lacrimi nenorocirile venite peste el. Când însă a venit un crainic şi i-a vestit că un vânt puternic a prăbuşit casa bucuriei peste fiii şi fiicele lui, care erau la ospăţ, atunci numai şi-a sfâşiat haina, vădindu-şi durerea firească şi mărturisind prin cele ce făcea că este un tată iubitor de copii. Dar şi atunci „a pus 640 641 Ibidem, p. 21. Ibidem, p. 23. 642 Sf Vasile cel Mare, Omilii la Psalmi, VI, 2. 643 Septuaginta 4, tom II, Iov. Înţelepciunea lui Solomon. Înţelepciunea lui Iisus sirah. Psalmii lui Solomon, Bucureşti/Iaşi, 2007, p. 36. 205 hotar şi măsură durerii”644, „... nu s-a văitat, nu şi-a smuls părul din cap, n-a dat drumul la strigăte nepotrivite”645. Deşi socotea că are multe lucruri, fiind încercat de Domnul, Iov a înţeles că nu are nimic afară de Dumnezeu. Răbdând orice încercare, din dragoste de Dumnezeu, Iov spune Domnul a dat, Domnul a luat. Merită să ne minunăm de cuvintele acestea la simpla auzire. Căci nu jumătate din copii i-a luat diavolul, lăsându-i cealaltă jumătate; nu i-a luat cea mai mare parte din ei şi i-a lăsat măcar puţini – ci a cules toată roada, iar pomul nu l-a doborât; a tulburat toată marea cu valurile iar luntrea nu a scufundat-o; şi a cheltuit toată puterea, dar turnul nu l-a clătinat. Dimpotrivă: izbit din toate părţile, rămânea neclintit şi nori de săgeţi veneau asupra lui fără a-l răni; erau trimise dar nu îl străpungeau. Ce durere să vadă pierind atâţia copii, fiindcă toate împrejurările erau dureroase: îi fuseseră răpiţi toţi; pieriseră deodată, într-o singură zi; erau în floarea vârstei; dovediseră multă îmbunătăţire iar viaţa le fusese curmată de asemenea urgie; şi toate aceste lovituri erau primite de un tată iubitor. Că de ar fi pierdut odrasle rele, s-ar fi îndurerat, dar nu atât de mult, căci răutatea celor răposaţi nu îngăduie durerii să se înteţească; dar când sunt îmbunătăţiţi, atunci rana nu se închide, pomenirea lor e neştearsă, necazul nu cunoaşte alinare, îndoită fiind durerea, atât de pe urma firii, cât şi de pe urma faptei bune a celor răposaţi. Iar că erau îmbunătăţiţi, asta se vede din următorul fapt: tatăl lor le purta mult de grijă, şi sculânu-se aducea jertfe pentru ei din teamă de păcatele lor cele neştiute, şi decât asta nimicnu îi era mai însemnat; iar asta arată nu doar viaţa cea îmbunătăţită a fiilor, ci şi iubirea tatălui. Aşadar, dacă Iov era părinte, şi încă unul atât de iubitor, ce arăta nu numai dragostea cea din fire, ci şi pe cea din cucernicie, ba cei răposaţi erau încă şi atât de îmbunătăţiţi, înseamnă că întreit i-a fost focul necazului. Pe de altă parte, când odraslele sunt răpite doar în parte, suferinţa cunoaşte oarecare mângâiere, fiindcă cele rămase alină durerea pentru cele răposate; dar când moare întreaga ceată, spre cine va putea să caute părintele cu mulţi copii, ajungând deodată fără copii? Pe lângă acestea, poate fi arătată şi o a cincea rană. Faptul că au fost răpiţi toţi copiii pe neaşteptate: că dacă atunci când mor unii în trei, în cinci zile, toate femeile şi toţi apropiaţii se tânguie în primul rând pentru că cel ce s-a săvârşit a fost luat de la ei degrab şi fără veste, cu atât mai mult nu era să se întristeze Iov, care nu în trei zile, 644 645 Sf. Vasile cel Mare, Omilii şi Cuvântări, XXI, 10. Ibidem, IV, 6. 206 sau în două sau într-una, ci într-un ceas a fost văduvit de ei în asemenea chip? Că necazul la care te aştepţi, chiar de ar fi tare nesuferit, se uşurează prin aceea că ai răgazul să te obişnuieşti cu gândul lui: dar cel care se întâmplă pe neaşteptate şi fără veste este de neîndurat. I-a pierdut pe toţi fiind ei în floarea vârstei. Cât de mult dor morţile timpurii şi cât înmulţesc ele jalea; iar mortea aceasta nu numai că a fost timpurie, ci şi năpraznică. Iov nu i-a văzut dându-şi duhul în pat, ci îngropaţi sub dărâmăturile casei. Săpând în mormanul de ruine, scotea când o piatră, când un mădular de odraslă; vedea ba o mână ţinând încă paharul, ba o altă mână pe farfurie... şi trupul copilului stâlcit. Şi nu s-a răzvrătit împotriva lui Dumnezeu; a suferit fără să grăiască nimic de hulă, „ba a şi mulţumit lui Dumnezeu făcând rană de moarte diavolului”646. 646 Sf. Ioan Gură de Aur, Omilii la Parabola despre săracul Lazăr şi bogatul nemilos, V, 4. 207 6.3. TEOLOGIA SUFERINŢEI Diavolul „spune că bogatul numai când îi merge bine îi mulţumeşte lui Dumnezeu, dar când vin peste el unele împrejurări grele nu mai rămâne acelaşi. De acest fel este şi înviniurea pe care diavolul a adus-o lui Iov înaintea Domnului. De aceea Dumnezeu, „ca să dovedească virtutea bărbatului, l-a lipsit de tot ce avea, ca prin toate să se arate mulţumirea pe care Iov I-o aducea lui Dumnezeu” 647. Diavolul îl auzise pe Dumnezeu spunând că „Iov e om drept, adevărat, cinstitor de Dumnezeu, ce se fereşte de tot lucrul rău” (Iov 1, 1) şi că nu mai este altul pe pământ asemenea lui. Chiar şi aşa, în pofida unor atât de multe şi mari mărturii, a stăruit totuşi, gândind că „aducând asupra lui rele mari unul după altul, va putea birui şi surpa acest mare turn”648. Şi totuşi Iov nu-şi înţelege suferinţa649. Ea se consumă sub semnul absurdului. Suprema lui întrebare: De ce? (întrebarea dreptului care suferă) rămâne fără răspuns; un răspuns pe care nu-l poate primi nici de la înţelepţi prin logica lor sofisticată, dar nici de la Dumnzeu, care Se mulţumeşte să tacă. Absurdul situaţiei are totuşi o explixcaţie plauzibilă, dar care îl exclude din categoria în care a fost plasat. Şi am putea spune asemenea „Nu tot ceea ce pare că începe pe pământ, începe cu adevărat aici. Cele două lumi, cea de aici şi cea de dincolo sunt realităţi şi concomitente şi succesive”650. Astfel, dacă nu găsim o explicaţie aici, trebuie să o căutăm dincolo. Disputa reală este dincolo, între Dumnezeu şi Satan, şi prin urmare, Dumnezeu îşi lasă „dreptul” pradă ispitei numai pentru că el este încrezător că Iov nu se va lăsa învins de ispită, pe când ispititorul „garanta” că dreptul Iov va ceda şi Îl va blestema pe Dumnezeu. Dar Dumnezeu a avut dreptate, ispititorul a fost învins iar „dreptul”a beneficiat de o „restitutio in integrum”. În spatele oricărei suferinţe inexplicabile şi care, aparent cade sub incidenţa absurdului, se afla raţiunea ascunsă a lui Dumnezeu, Care întotdeauna ştie ce face651. Şi totuşi Iov, prin faptul că prietenii îl învinuiesc de minciună sau de 647 648 Sf. Vasile cel Mare, Omilii la Psalmi, XI, 10. Sf. Ioan Gură de Aur, Omilii la Parabola despre săracul Lazăr şi bogatul nemilos,, I, 3. 649 Bartolomeu V. Anania, op. cit., p. 7 650 Ibidem. 651 Ibidem. 208 nemărturisirea vreunui mare păcat pentru care Dumnezeu îl pedepseşte, se întreabă, el ştiindu-se fără păcat înaintea lui Dumnezeu şi a oamenilor: de ce omul drept suferă, pe când nelegiuitorul se bucură de viaţă îmbelşugată şi moarte liniştită. Iov nu suferă numai fizic, ci şi moral. El nu suferă în mod deosebit pentru că este pedepsit, ci pur şi simplu el nu înţelege de ce este pedepsit: „dar eu ştiu că Răscumpărătorul meu este viu şi că el în ziua cea de pe urmăva ridica iar din pulbere această piele a mea ce se destramă şi afară din trupul meu voi vedea pe Dumnezeu. Pe El îl voi vedea şi ochii mei Îl vor privi, nu ai altuia” (cap. 19, ver. 25-27). 6.4. DREPTATEA LUI DUMNEZEU ŞI DREPTATEA OMULUI. CUVÂNTAREA LUI ELIHU 209 Elihu vorbeşte mai mult decât oricare dintre cei trei prieteni şi mai mult decât Iov. Numele său este de sorginte israelită (comparativ cu cei trei prieteni), fiind atestat încă de pe vremea Judecătorilor şi a epocii regale. Elihu îşi atribuie siguranţa unui profet dar fără furnizarea vreunui criteriu al sincerităţii sale. Îşi însuşeşte dreptul de a vorbi în numele lui Dumnezeu dar uită ceea ce este mai important şi anume faptul de a vorbi în numele omului, făcând dovada unui sentiment fratern şi atribuindu-şi suferinţa acestuia. Elihu îi reproşează lui Iov faptul că a dat de înţeles că el este mai drept decât Dumnezeu (Iov 35, 2). Dumnezeu îl învaţă pe Iov o lecţie. Nici acesta, nici prietenii săi nu au surprins acest adevăr (Iov 35, 10-12). Elihu caută mai mult să învingă decât să convingă. Nu face altceva decât să-L apere pe Dumnezeu împotriva omului, pe când Iov aştepta să fie apărat împotriva lui Dumnezeu. În versetul 15, o formulă bine aleasă vine să rezume munca pedagogică a lui Dumnezeu cu o îndrăzneală neaşteptată: „El îl salvează pe nefericit prin suferinţa sa şi îi deschide urechea prin suferinţă” (Iov 36, 15). Avem aici o îndrăzneaţă formulă a teologiei biblice652. Cea de-a doua parte a cărţii lui Iov (în comparaţie cu prima) este mult mai scurtă (capitolele 32-35). Acest fapt este explicat şi prin aceea că acum vorbeşte numai o singură persoană – Elihu: „Martorul ocular al disputelor anterioare a tăcut mereu până acum, acordând prioritate celor mai vârstnici, dar nu mai poate răbda: sa aprins de mânie atât împotriva lui Iov cât şi a celorlaţi trei” 653. Elihu se referă în primul rând la Iov care se consideră întru-totul fără de păcat „nici luna şi nici stelele nu pot fi socotite curate şi desăvârşit strălucitoare, în comparaţie cu slava lui Dumnezeu cea necuprinsă”654. El îl apostrofează zicând: „orice om care ar vorbi aşa nu ar avea dreptatea de partea lui, deoarece nu există om fără de păcat. Dreptatea lui Dumnezeu nu poate fi pusă la îndoială, El voind întotdeauna binele oamenilor”655. În capitolele 16 şi 17, Iov îşi deapănă actele de evlavie şi de ascultare. El aici îşi caracterizează prietenii drept „mângâietori supărăcioşi” şi îi acuză că spun adevăruri evidente care nu i se aplică lui. Iov se consideră drept: „eu sunt drept dar Dumnezeu nu îmi dă dreptate” (Iov 34, 5). Elihu îl mustră spunându-i că vorbeşte 652 653 Dumitru Abrudan, op.cit., p. 11. Ibidem. 654 Ibidem. 655 Ibidem. 210 după dreapta învăţătură; se crede îndreptăţit să vorbească el despre dreptatea lui Dumnezeu atunci când spune: „Dacă omul este drept aceasta este în folosul său, iar dacă este păcătos este în paguba sa. Domnul este judecătorul tuturor, al celor buni şi al celor răi. El este fără greşeală în căutarea faptelor ştiute şi neştiute ale fiecăruia”656. O concluzie desprinsă din cartea Iov, care îi poate privi pe toţi cei care suferă, în primul rând pentru dreptate, cu zice Domnul Hristos, ar fi aceea că, în cele din urmă, vor vedea pe Dumnezeu. Câştigul lui Iov în această privinţă a fost enorm. Pentru marea sa suferinţă purificatoare a avut în final şansa ca în final Dumnezeu să-şi înoarcă faţa spre el. O altă idee desprinsă din cartea Iov ar fi aceea că, atâta timp cât rămâne în trup, Dumnezeu nu-l găseşte niciodată vrednic pe om ca să-i descopere toate tainele şi nici raţiunile pentru care lucrează într-un fel sau altul în viaţa lui şi în istoria lumii. Cu atât mai mult, Dumnezeu nu-şi poate revela nici faţa Sa omului şi acest fapt trebuia să-l afle şi dreptul Iov din propria lui experienţă. El putea cel puţin să intuiască prezenţa divină care i-a apărut, ca de obicei în chip voalat, de o vijelie puternică din mijlocul căreia i-a auzit doar glasul (Iov 31, 8)657. Dacă noi nu vom reuşi să înţelegem problema suferinţei omului drept mai bine decât cei din vremea lui Iov, avem în schimb mai mult temei să ne împăcăm cu ea, căci între timp, Dumnezeu S-a coborât la noi prin persoana lui Hristos, devenind părtaş suferinţelor noastre. Relatarea vieţii lui Iisus, singurul cu adevărat neprihănit dintre oameni, ne dă imaginea unui Dumnezeu care suferă alături de creaţia Sa. Nu ar trebui să ne fie greu să credem faptul că toate se întâmplă cu un scop bun, deşi nu înţelegem acest scop. Însă, într-o zi, când vom vedea roadele suferinţei, nu vom mai înceta să înălţăm osanale de laudă lui Dumnezeu, pentru că ne-a rânduit o astfel de existenţă658. Cartea lui Iov ne face dovada suferinţei umane, dar în acelaşi timp ne propune şi o meditaţie asupra căilor Domnului, păstrându-ne urma unei veritabile drame a credinţei. Descoperim în diversele poeme în care este caracterizat şi interpretat destinul tipic al dreptului Iov, imaginea lui Dumnezeu, precum şi „speranţa dreptăţii 656 Henry H. Halley, Iov – problema suferinţei – Meditaţii fizico-poetice asupra căilor lui Dumnezeu, Manual biblic, Ed. „Door of hope”, Oradea, 1995, p. 244 657 Petre Semen, Experienţa umanului cu divinul după Sfânta Scriptură, Iaşi 2007, p. 225. 658 Henry H. Halley, Iov – problema suferinţei – Meditaţii fizico-poetice asupra căilor lui Dumnezeu, Manual biblic, Ed. „Door of hope”, Oradea, 1995, p. 242 211 evaluării unei suferinţe nemeritate”659. Mintea credinciosului este deschisă şi poate reflecta asupra diferitelor probleme cu care în timp mai scurt sau mai lung el se va confrunta. Aceste probleme în lucrarea de faţă sunt misterul răului şi al suferinţei, întâlnirea omului cu Dumnezeu, dificultăţile de a dialoga cu omul care suferă şi nu în ultimul rând, sensul vieţii însăşi în perioada integrării morţii. O seamă de Părinţi ai Bisericii afirmă că omul poate progresa duhovniceşte numai când este supus unor încercări. Acest fapt este mărturisit şi de către profani. În cazul lui Iov, se poate constata că Dumnezeu i-a acordat chiar mai multă consideraţie decât s-ar fi aşteptat personajul nostru. Epilogul cărţii ne informează că lui Iov i-a reuşit pe deplin provocarea de a-l vedea pe Dumnezeu faţă către faţă, fiindcă, spre surprinderea prietenilor lui, Iahve i-a apărut în persoană aşa cum altă dată i se arătase lui Avraam şi lui Moise. Iov a avut marele privilegiu ca Cel transcendent să i se reveleze şi-n felul acesta să fie pus alături de alte personalităţi biblice care au beneficiat nemijlocirt de o experienţă cu divinul660. La experienţa lui Iov, s-ar putea spune că e vorba de o dublă constatare a dreptului; pe de o parte, Dumnezeu a fost conceput ca Cel de negăsit de către cel nedreptăţit, ca Cel imposibil de cuprins în imensitatea Sa, iar pe de alta, ca fiind foarte aproape de cel în suferinţă, chiar în inma şi în sufletul său, adică în partea cea mai intimă a fiinţei sale661. Mesajul cărţii Iov conţine un alt mare adevăr, acela privitor la reticenţa divină de a răspunde provocărilor exagerate ale dreptului Iov de a i se revela. În final, motivul nici nu mai contează; fiecare om poate motiva în felul său solicitarea întâlnirii cu divinul. Dorinţa lui Iov de a-L întâlni pe Dumnezeu este puţin cam exagerată întrucât, indirect, a pretins ca Dumnezeu să fie cu totul altceva decât este de fapt – un Dumnezeu ascuns. Prin cazul Iov se exprimă tendinţa dintotdeauna a omului de a cere lui Dumnezeu să facă minuni. Tot un fel de minune poate fi considerată şi ieşirea lui Dumnezeu din anonimat, din misterul Său veşnic ca să fie văzut de către om662. Autorul cărţii ne înfăţişează dintr-o dată pe Iov într-o altă ipostază. „Cel care sa apucat la ceartă cu Cel Atotputernic se va da oare bătut?” (Iov 20, 2). Brusc, Iov 659 Jean Leveque, Job, le livre et le mesage dans Cahier Evangile, nr. 53, Revue trimestrielle publice aux Editions du Cerf sous la directiondu Service Biblique Evangile et Vie, Paris, 1985, p. 5 660 Norman C. Habel, The Book of Job. A commentary, Philadelphia, Pennsylvania, 1985, p. 535. 661 Claude Wiener, Le prophete du nouvelle Exode. Le Deuxieme Isaie, în „Cahier Evangile”, les editions du Cherf, nr. 20, p. 15. 662 Petre Semen, op.cit., p. 228. 212 constată că este nimic înaintea Domnului. Din furtuna dezlănţuită în toată furia sa, Dumnezeu continuă să-i vorbească. Sarcastic aproape, îi cere lui Iov lămuriri propunându-i în acelaşi timp să intervină în alcătuirea lumii663. 6.5. BINECUVÂNTAREA LUI DUMNZEU – CUNUNĂ A VIRTUŢILOR 663 Fernand Conte, Marile figuri ale Bibliei. Iov om încercat de Dumnezeu. Cel drept supus suferinţei, traducere de Mihaela Voicu, Bucureşti, 1995, p. 124. 213 „În spatele oricărei suferinţe inexplicabile şi care aparent cade sub incidenţa absurdului, se află raţiunea ascunsă a lui Dumnezeu, care întotdeauna ştie ce face.”664 Dacă vorbim din punct de vedere „teologic, fără ca frica de Dumnezeu să fie diminuată sau ignorată, principala legătură a lui Iov cu Dumnezeu este aceea a cinstirii, pe care se întemeiază şi actele rituale relatate în versetul 5”665. Prin suferinţă, Iov a experimentat, mai mult decât prin viaţa liniştită şi plină de belşug de dinainte, că Dumnezeul în care şi-a pus toată încrederea nu este mereu cu faţa întoarsă dinspre om, exclusiv spre ceruri, ci Unul prezent şi activ în lume, care îşi cunoaşte perfect fiecare făptură şi se şi preocupă de ea. El i-a descoperit că dacă omul lucrează conform sau împotriva voii Sale poate să obţină binecuvântări sporite, ori să cadă sub greu blestem, să câştige recompensă, ori să fie pasibil de pedeapsă666. Iov, cel căruia Sfânta Scriptură i-a dat numele de om (căci Biblia numeşte om numai pe cel virtuos), este „atletul credinţei, încununatul lumii, singurul care a îndurat acele îngrozitoare rele, care, primind de la vicleanul demon săgeţi mii de mii, a rămas nerănit şi, ca un diamant, a putut îndura toate acele atacuri; Iov care nu numai că nu a fost înecat de atâtea valuri, ba, dimpotrivă, a biruit valurile. A îndurat cu trupul său toate suferinţele cunoscute pe lume; şi ele l-au arătat şi mai strălucitor. Lanţul de nenoorociri nu numai că nu l-au plecat de frică cu capul la pământ, ci l-au deşteptat să mulţumească şi mai mult; prin toate faptele sale şi-a arătat recunoştinţa sa; a dat diavolului lovitură de moarte şi i-a arătat că se străduieşte zadarnic”667. „Este dată o dublă putere în raport cu noi, care ne duce fie la pedeapsă atunci când greşim, fie la glorie când merităm, cum vedem că s-a făcut cu Iov prin voinţa lui Dumnezeu”668. „aşa trebuie să înţelegem lucrurile când suntem mântuiţi de cel rău. Dumnezeu l-a mântuit pe Iov nu prin aceea că nu i-ar fi dat diavolului putere să-l pună la tot felul de încercări, ci pentru că, în toate necazurile prin care a trecut, el n-a păcătuit în faţa Domnului ci s-a dovedit drept”669. „Vedeţi că diavolului i se îngăduie să ispitească, pentru ca să fie puşi la încercare cei buni. Nedrept, el urăşte binele şi ispiteşte în felurite chipuri”670. „Toate acestea ne arată că tot ce se întâmplă în lume 664 665 Ibidem, p. 12. Ibidem, p. 28. 666 Claude Wiener, op.cit., p. 15. 667 Sf. Ioan Gură de Aur, Omilii la Facere, XXIII, 4 668 Sf. Ciprian al Cartaginei, Despre rugăciunea domnească, XXV 669 Origen, Despre rugăciune, XXX, 2 670 Sf. Ambrozie al Milanului, Scrisori, XX, 15. 214 şi că tot ce se crede a fi indiferent din punct de vedere moralsau care ar fi primejdios sau nefavorabil nu vine de la Dumnezeu, dar nici nu se întâmplă fără ştirea Lui; căci Dumnezeu nu numai că nu împiedică puterile vrăjmaşe şi potrivnice în planurile lor, ci chiar le îngăduie în anumite timpuri şi faţă de anumite persoane; aşa trebuie înţelese cel spuse de Iov însuşi, anume că la un moment dat era gata să cadă sub puterea altora şi să-şi casa jefuită de nelegiuiţi. Aceasat este pricina pentru care ne învaţă Scriptura să primim tot ce se întâmplă fără ştirea lui Dumnezeu”671. „Diavolul a cerut lui Dumnezeu mai multe pedepse pentru Iov, nădăjduind să biruie, prin adaos de pedepse dreapta credinţă a viteazului atlet; însă Dumnezeu i-a îngăduit şi i-a încuviinţat demonului celui viclean cererile lui viclene pentru ca să facă mai vestit pe atletul Său”672. „Dumnezeu este Cel Care rânduieşte soarta noastră, Care pune capăt vremii de trăit pe pământ, Care l-a adus (pe om) în această viaţă şi tot Dumnezeu este Cel Care hotărăşte să plece din ea”673. „Adu-ţi aminte de firea ta! Gândeşte-te că gol ai intrat în lume şi gol ai să ieşi. Cine este oare mai sărac decât cel gol?”674. „Bogăţia, luxul şi desfătarea şi toată mulţimea celor la fel ca acestea, care cresc în jurul nostru din nebunia noastră în fiecare zi, nici nu intră odată cu noi în viaţă, şi nici nu pleacă odată cu noi, ci pentru fiecare om se adeveresc şi rămân cuvintele spuse odinioară de un drept: Gol am ieşit din pântecele maicii mele şi gol mă voi întoarce”675. Concluzii 671 672 Origen, Despre principii, III, 2, 7. Sf. Ioan Gură de Aur, Cuvântări de laudă la Sfinţi, la Mucenicii egipteni, II. 673 Sf. Vasile cel Mare, Epistole, 301. 674 Sf. Vasile cel Mare, Omilii şi Cuvântări, X, 4. 675 Ibidem, XXI, 5. 215 „Nimeni, din pricina nenorocirilor suferite să nu ajungă la încredinţarea de a gândi sau de a spune că purtarea de grijă a lui Dumnezeu nu mai rânduieşte viaţa noastră şi nici să nu învinuiască iconomia şi judecata lui Dumnezeu”676. Iov e pildă vrednică de urmat pentru creştini atunci când trec prin încercări ale căror raţiuni divine nu le înţeleg: „ai văzut pe fiul tău răpit de moarte de tânăr? Zi şi tu ca dreptul Iov: Domnul a dat, Domnul a luat. Ţi-ai văzut averea risipită? Spune: Gol am ieşit din pântecele maicii mele şi gol mă voi întoarce în pământ!”677 Dacă vrei să cunoşti, din Scripturile de Dumnezeu inspirate, adevărata iubire faţă de Domnul, gândeşte-te la Iov. Acesta s-a dezbrăcat de toate cele ce avea: de copii, averi, servitori şi de toate celelalte, a fugit şi s-a salvat. „Şi scoţându-şi haina, ia aruncat-o lui Satan, fără să blesteme cu cuvântul sau cu inima, fără să ajungă pe buzele sale vreun cuvânt împotriva Domnului, ci binecuvântând pe Domnul”678. Iov nu a mulţumit numai când a primit darurile, ci şi când i-au fost luate, grăind aşa: Domnul a dat, Domnul a luat, fie Numele Domnului binecuvântat în veci. Dacă pentru amândouă trebuie să mulţumim şi dacă, în ea însăşi, luarea darurilor este tot atât de folositoare ca şi darea lor, „ce iertare mai putem avea când lui Dumnezeu, Care-i atât de blând, atât de bun şi de purtător de grijă, Care-i mai înţelept decât un doctor, mai iubitor decât un tată, mai drept decât un judecător, mai purtător de grijă decât un vier, ce iertare, zic, mai putem avea când lui, Care are grijă de sufletele noastre, Îi răsplătim cu nemulţumiri în loc de mulţumiri, când ne supărăm pe Acela Căruia trebuie să I ne închinăm?”679 Dumnezeu a înălţat omul la conlucrarea cu El, însă cu toate acestea, nu poate fi considerat că stă pe acelaşi plan Creatorul şi creatura. Omul are un rol important în creare trupului uman, însă sufletul se supune unei alte autorităţi, şi anume lui Dumnezeu, singurul Care poate da viaţă: „Căci socot că este drept să-i ceri ascultare în celelalte; căci, în privinţa trupului, ţi se supune atât prin legea firii, cât şi prin cea civilă după care vieţuim. Sufletul însă, provine dintr-o obârşie mai dumnezeiască şi se cade să fie îndatorat altei autorităţi”680. Precum Iov, omul se supără de multe ori pe Dumnezeu pentru cele care le primeşte, însă trebuie să înţelegem că tot ceea ce primim este spre zidirea noastră, 676 677 Sf. Vasile cel Mare, Epistole, 5. Sf. Ioan Gură de Aur, Omilii la Epistola către Romani, IX. 678 Sf. Macarie Egipteanul, Omilii duhovniceşti, V, 6. 679 Sf. Ioan Gură de Aur, Despre mărginita putere a diavolului, I, 6. 680 Sf. Vasile cel Mare, Scrieri, col. PSB 12, ed. Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1988, pag. 562 216 pentru pregătirea noastră duhovnicească ce ne va fi de folos pentru a dobândi adevărata fericire şi bogăţie din cealaltă viaţă, cea veşnică. Dumnezeu este milostiv şi ne îngăduie doar ispitele pe care le putem birui, asemenea cum i-a îngăduit diavolului să îl ispitească pe Iov. Misiunea noastră este să luptăm cu aceste ispite vremelnice, ca prin biruinţa asupra lor să dobândim viaţa cea veşnică, să ajungem în corturile drepţilor, asemenea lui Iov. În ce priveşte lucrarea de faţă, am încercat să demonstrez faptul că nu suntem nici măcar aproape de puterea lui Dumnezeu, ci tot ceea ce reuşim să facem începe prin acordul Lui, a Celui Ce toate le are şi toate le stăpâneşte, nouă rămânându-ne să mărturisim asemenea lui Iov şi asemenea psalmistului: „Mâinile Tale m-au făcut şi m-au zidit”, închinându-ne Lui după vrednicia unui Prea Înţelept Meşter. “Cunoaşterea este sau ştiinţă, sau filosofie”681, afirma Constantin Noica. Cunoaşterea ştiinţifică e viaţă sau “fapt de viaţă”682, iar filosofia este “o subiectivitate care vrea să se obiectiveze, să fie expresie valabilă pentru alţii”683. “Cunoaşterea are ca mijloc efervescenţa aceasta a vieţii şi vrea, ca scop, să atingă un plan al obiectivităţii, al ordinii”684, observa acelaşi autor. Dar adevărata viaţă nu se poate susţine fără iubire. Credinţa ne deschide iubirii, iar inversul este şi el adevărat: iubirea ne deschide credinţei, căci iubind descoperim pe Dumnezeu: “Oricine iubeşte e născut din Dumnezeu şi cunoaşte pe Dumnezeu…cel ce nu iubeşte n-a cunoscut pe Dumnezeu, pentru că Dumnezeu este iubire”. A crede şi a iubi fac un tot – şi aceasta este porunca Sa: a ne lipsi cu credinţă de Fiul Său Iisus Hristos şi a ne iubi unii pe alţii. Numai atunci suntem “născuţi din Dumnezeu”. Ceea ce caracterizează viaţa interioară nu e o tematizare de amintiri, o “îngrămădire de amănunte, ci o continuă izbucnire fecundă de impresii originale şi de o variaţie aproape nesfârşită”. 681 Constantin Noica, Cunoaştere şi asceză în Cartea fiului risipitor - o parabolă biblică în şase lecturi pentru omul contemporan…, p. 124 682 Ibidem 683 Ibidem, p. 125 684 Ibidem 217 Nu e posibil a gândi şi deci a descoperi adevărul dacă nu avem o credinţă. “Viziunea aceea organică, unitară, articulată, nu este de fapt decât universul unei credinţe”685 afirma Alexandru Mironescu. Nu putem pune în mişcare “resorturile noastre spirituale” dacă nu avem o credinţă: nu o obsesie care e o sclavie, ci o credinţă care e prilejul unei fertilizări. O credinţă nu e “fructul” unei combinaţii mentale, “al unei disponibilităţi bătute de toate gândurile, o credinţă e o pasiune (în înţelesul purificat şi înalt al cuvântului)o aprindere pentru adevăr”. Omul e însufleţit de “pasiunea divinului”686. Credinţa e un mod integral de a fi al omului şi determină, deci, o angajare a lui cu toate posibilităţile în efortul de cunoaştere a adevărului. Cunoştinţa tainelor ne duce spre credinţă, iar credinţa în taine redă adevărata cunoştinţă. De aceea trebuie făcut mereu “efortul unei reintegrări, unei împliniri, unei restituiri a icoanei întregi şi fundamentale a omului, ca el să redobândească prin puterile spiritului său, imperiul şi asupra acestui nou univers care este propria şi insubordonata lui creaţie”687. Credinţa şi cunoştinţa transfigurează lăuntric omul, dă interiorului său un aspect sublim şi rafinat. Şi astfel omul poate descifra “corola de minuni a lumii” Dumnezeu prin poruncile date omului şi prin purtarea de grijă arătată acestuia ne demonstrează importanţa noastră pe pământ, mai ales prin misiunea noastră de a îndumnezei întreaga făptură. Tocmai prin faptul că Dumnezeu ne-a încredinţat o asemenea misiune se poate înţelege puterea dată de Dumnezeu omului, o putere pe care nici îngerii nu o au, o putere primită direct de la Dumnezeu, chipul lui Dumnezeu transformându-ne în adevăraţi teofori. Dumnezeu a înălţat omul la conlucrarea cu El, însă cu toate acestea, nu poate fi considerat că stă pe acelaşi plan Creatorul şi creatura. Omul are un rol important în creare trupului uman, însă sufletul se supune unei alte autorităţi, şi anume lui Dumnezeu, singurul Care poate da viaţă: „Căci socot că este drept să-i ceri ascultare în celelalte; căci, în privinţa trupului, ţi se supune atât prin legea firii, cât şi prin cea 685 Alexandru Mironescu, Certitudine şi adevăr, Prefaţă de Părintele Galeriu, Editura Harisma, Bucureşti, 1992, p.84. 686 Preot Dumitru Stăniloae, Viaţa şi învăţătura Sfântului Grigorie Palama cu patru tratate traduse, Ediţia a doua, cu o prefaţă revăzută de autor, Editura Scripta, Bucureşti, 1993, p. 199. 687 Alexandru Mironescu, op.cit., p. 85. 218 civilă după care vieţuim. Sufletul însă, provine dintr-o obârşie mai dumnezeiască şi se cade să fie îndatorat altei autorităţi”688. Precum Iov, omul se supără de multe ori pe Dumnezeu pentru cele care le primeşte, însă trebuie să înţelegem că tot ceea ce primim este spre zidirea noastră, pentru pregătirea noastră duhovnicească ce ne va fi de folos pentru a dobândi adevărata fericire şi bogăţie din cealaltă viaţă, cea veşnică. Dumnezeu este milostiv şi ne îngăduie doar ispitele pe care le putem birui, asemenea cum i-a îngăduit diavolului să îl ispitească pe Iov. Misiunea noastră este să luptăm cu aceste ispite vremelnice, ca prin biruinţa asupra lor să dobândim viaţa cea veşnică, să ajungem în corturile drepţilor, asemenea lui Iov. În ce priveşte lucrarea de faţă, prin prisma cărţii Iov putem spune că nu suntem nici măcar aproape de puterea lui Dumnezeu, ci tot ceea ce reuşim să facem începe prin acordul Lui, a Celui Ce toate le are şi toate le stăpâneşte, nouă rămânându-ne să mărturisim asemenea lui Iov şi asemenea psalmistului: „Mâinile Tale m-au făcut şi m-au zidit”, închinându-ne Lui după vrednicia unui Prea Înţelept Meşter689. CREDINȚ A LUI IOV ÎN DUMNEZEU ȘI VALOAREA MISIONARĂ A OMULUI 688 689 Sfântul Vasile cel Mare, Scrieri, col. PSB 12, ed. IBMBOR, Bucureşti, 1988, p. 562 Artus, Olivier, Le Pentateuque, (Cahiers Evangile, 106), Paris, Editions du Cerf, 1998, p. 75 219 Părintele Bulgakov sublinia, că de fapt creaţia e un act ce îşi are începutul în libertatea iubirii Creatorului. Ca act personal creativ al lui Dumnezeu Care este iubire, ea nu-şi poate avea începutul decât în iubire. Şi tot în această iubire îşi va avea şi împlinirea. 690 Urmând învăţătura Sfântului Apostol Pavel, Sfinţii Părinţi ne vorbesc despre iubirea lui Dumnezeu, Care face om după chipul Său(Facere 1,26), revelându-l astfel, pe Cel ce era Chip al Său, adică pe Hristos. Omul ca şi “chip al Chipului”, este icoană a Fiului lui Dumnezeu şi totodată a întregii Treimi, reflectând în sine, structura şi viaţa sa spirituală, viaţa intertreimică a dumnezeirii. 691 Omul nu este doar după chipul lui Dumnezeu ci se şi poate face sălaş al Treimii Celei Sfinte, dobândind asemănarea; casa sufletului nostru fiind pregătită de Duhul Sfânt în vederea venirii Ei. Sufletul omenesc este icoana Treimii. 692 Prin om, care este chipul lui Dumnezeu, se cunoaşte chipul Fiului (sau Fiul) şi prin Chip, Tatăl Însuşi, dar şi prin faptul că oamenii pot trăi în comunicare, între ei şi între ei şi Dumnezeu putem deduce asemănarea noastră cu Dumnezeu şi posibilitatea sălăşluirii Treimii în noi. Să fim fii, dar nu ca Fiul, dumnezei dar nu ca El însuşi, să fim ca Tatăl, dar nu Tată(Facere 4,32)693. Sfânta Treime, ca existenţă a supremei iubiri este modelul şi ţinta omului. Dacă nu ar fi existat un Fiu al lui Dumnezeu, deofiinţă cu Tatăl şi cu Duhul Sfânt, comunicare a iubirii, nu ar fi existat dorinţa de a da fiinţă şi altor persoane, care să-l iubească pe Tatăl, iar Acesta să-i iubească ca pe nişte fii ai săi. Părintele Dumitru Stăniloae arată că un Dumnezeu fără iubire, fără atenţie veşnică faţă de cineva, nu este Dumnezeu. Dumnezeul nostru este un Dumnezeu care se revarsă, Care se comunică, care vrea să se “ împartă’’694 Antropologia creştină se sprijină pe cele două coordonate de bază revelate în Sfânta Scriptură: Omul este chipul şi asemănarea lui Dumnezeu(Facere 1,26). Omul 690 Marko Rupnik, Cuvinte despre Om. Persoana-fiinţă a Paştelui, Satu-Mare, Editura Galaxia Gutenberg, p. 183. 691 Ibidem, p. 29 692 Pr. Mihai Himcinschi, Doctrina Trinitară ca fundament misionar, Alba-Iulia, Editura Reîntregirea, 2004, p. 70. 693 Ibidem. 694 Pr. prof. dr. Dumitru Stăniloae, Sfânta Treime sau la început a fost iubirea, Bucureşti, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, 2002, p. 47. 220 având chipul lui Dumnezeu este capabil să-l dezvolte în mod liber şi conştient spre asemănarea cu Dumnezeu, prin această dezvoltare înţelegându-se o comunicare progresivă pe orizontală, adică în cadrul relaţiilor sociale şi o ridicare spre Dumnezeu pe verticală. 695 Sfântul Apostol Ioan spune că Dumnezeul nostru este iubire, este comunicare a iubirii în El însuşi, dar şi cu omul, cu întreaga Sa creaţie. Astfel, Dumnezeu l-a creat pe om din iubire, în iubire şi pentru iubire. Omul ca şi chip al lui Dumnezeu tinde necontenit spre Chipul Său, existenţa sa este un răspuns la chemarea divină. În descrierea biblică a creaţiei, Dumnezeu a luat ţărână din pământ, a făcut pe om şi a suflat în faţa lui suflare de viaţă şi s-a făcut omul fiinţă vie (Facere 2, 7). Prin suflarea Sa, Dumnezeu a sădit în om viaţa biologică, dar şi pe cea spirituală, a înţelegerii şi a comunicării cu dumnezeirea. Părintele Stăniloae, marchează acest moment, ca fiind cel în care Dumnezeu pune în om, sufletul înţelegător şi liber pentru totdeauna. Din acest moment, Dumnezeu, intră în comuniune cu sufletul sădit în om, răsărind comuniunea omului cu Creatorul Său. Prin suflet omul ia cunoştinţă de Dumnezeu, simte chemarea Lui şi tot prin el, poate să-i răspundă. Dăruirea suflării de viaţă a lui Dumnezeu, naşte în om un “tu” al lui Dumnezeu, care e “chip al Lui”, deoarece acest “tu” poate să spună şi el “eu” dar mai ales îi poate spune lui Dumnezeu “Tu”. 696 Suflarea lui Dumnezeu, este Duhul Său propriu, care în acelaşi timp devine principiul existenţei noastre. Omul e cu adevărat om, pentru că are în el suflarea Duhului lui Dumnezeu şi nu este cu adevărat liber, decât dacă acest Duh îl inspiră. Duhul Sfânt, face ca omul să fie chip al lui Dumnezeu. Chipul lui Dumnezeu în om este o esenţă dinamică, întrucât atributul fundamental al omului este libertatea. Dumnezeu este Duh şi unde este duhul lui Dumnezeu, acolo este libertatea (II Corinteni 3, 17). În baza libertăţi sale, omul poate trăi în Iisus Hristos şi atunci este om duhovnicesc sau poate trăi în afară de El şi atunci este sau om trupesc supus trăirilor biologice sau omul spiritual care progresează doar în cele spirituale, culturale, dar nu în cele duhovniceşti. 695 696 Drd. N. Sreza, Chipul şi asemănarea lui Dumnezeu în om, Mitropolia Ardealului, nr 7-9/1977, p. 552. Pr. prof . dr. Dumitru Stăniloae, op. cit., p. 47. 221 Libertatea cu care este înzestrată persoana umană, este taina iubirii, garanţia ei, de aceea, omul trebuie să aleagă singur ceea ce doreşte să fie: om înstrăinat de viaţă sau fiul al lui Dumnezeu. Starea de distincţie a omului creat de Dumnezeu drept “coroană a creaţiei” este indicată de referatul biblic al Genezei (1, 26) “Şi a zis Dumnezeu,, să facem om după chipul şi asemănarea noastră. . . ,,Chipul şi asemănarea lui Dumnezeu în om, devin cerinţe existenţiale de participare la viaţa divină. Sfinţi Părinţi se feresc să definească ce este chipul lui Dumnezeu în om, la o parte oarecare a fiinţei umane. Sfântul Grigore de Nyssa zice: “ Chipul nu este adevărat chip decât în măsura în care posedă toate atributele modelului său”697. Pentru că omul este imaginea lui Dumnezeu prin fire şi în mod necreat, trebuie să fie omul prin bunăvoinţa lui Dumnezeu, în mod creat. Dumnezeu prin fire este iubire, bunătate. El nu creează omul pentru alt motiv, decât pentru că este bun. Desăvârşirea bunătăţii Lui se arată în faptul că aduce pe om din neexistenţă la existenţă şi-l copleşeşte cu tot binele. Dumnezeu a făcut firea omenească părtaşă la tot binele. În fiinţa Sa, Dumnezeu este necuprins, nenumit, necunoscut dar prin energiile Sale necreate se face simţit, cunoscut şi numit. Tot aşa se întâmplă şi cu omul, noi cunoaştem fiinţa umană numai în manifestările ei, dar ce este omul în fiinţa sa, nu putem şti. 698 Toate aceste energii manifestate de fiinţa umană vin din adâncurile fiinţei noastre dar fiinţa este mai mult decât aceste energii, din moment ce nu o putem cunoaşte în esenţa ei . 699 Fiind chip al lui Dumnezeu Cel Întreit în persoane, omul este o fiinţă personală, aflată permanent în dialog cu Dumnezeu cel personal, care s-a relevat în Vechiul Testament prin prooroci, prin stâlpul de foc, prin rugul care ardea şi nu se mistuia iar în Noul Testament prin Fiul Său Întrupat în Persoana lui Iisus Hristos, deci printr-o persoană divino-umană. Acest dialog e menit să dureze continuu, El îi conferă omului un sens. “Chipul” omului îi conferă acestuia putinţa comunicării conştiente şi libere cu Dumnezeu iar “asemănarea” înseamnă devenirea chipului, îndumnezeirea, actualizată prin 697 Sf. Ioan Damaschim, Dogmatica, p. 98. Sf. Grigorie de Nyssa, Despre crearea omului XI, p. 123. 699 Sf. Ioan Damaschin, op. cit., p. 98. 698 222 întrepătrunderea dintre har şi libertate, prin ascultare şi iubire liberă. Astfel, chipul este punctul de plecare al acestui dialog, iar “asemănarea” îi oferă omului posibilitatea unei împliniri ontologice continue. 700 Dumnezeu cel care ne-a creat după chipul Său este un Dumnezeu personal, este Dumnezeul lui Avraam, al lui Isaac şi Iacov, este Dumnezeu Unul în Fiinţă şi întreit în Persoană. Omul este persoană pentru că reflectă arhetipul său, modelul său. Faptul de a fi persoană este cea mai esenţială calitate a chipului lui Dumnezeu în om. Persoana are drept caracteristică fundamentală spiritualitatea, dar se realizează numai în comunicare. Omul trebuie înţeles ca subiect personal, capabil să pună întrebări şi să de-a răspuns numai în comuniunea personală în care îşi găseşte adevărata identitate. 701 Această relaţie personală este înscrisă în om de la creaţie prin faptul că Dumnezeu, Creatorul Său este un Dumnezeu întreit în persoane. Însuşi creaţia este actul relaţiei inter personale între Dumnezeu Tatăl şi Duhul Sfânt. Deci omul este creat tocmai pentru a reflecta aceste relaţii personale, pentru a se manifesta în relaţii personale cu semenii săi. Asemănarea este tocmai realizarea chipului prin relaţiile personale ale omului cu Dumnezeu şi semenii săi. 702 Fiinţa umană se realizează în şi prin persoane, prin dialog, schimb de cuvinte, în înţelegere şi iubire unele faţă de altele. Datorită faptului că sunt deosebite se completează reciproc. Astfel, că ”menţinerea şi actualizarea unităţii de fiinţă şi a varietăţii persoanelor se face prin comunicare care înaintează spre tot mai multă comuniune liberă între persoane. Omul, ca fiinţă creată, dar cea mai presus dintre existenţele create poate spune “eu sunt” numai în legătură cu ”tu eşti”, “el este”, încadrat în “noi suntem”. 703 Dumnezeu, ca existenţă totală şi nelimitată, poate spune ”Eu sunt Cel ce sunt”, implicând în această declaraţie şi pe “Tu eşti”, “El este”, ”Noi suntem”, adică întreaga Treime într-o perfectă unitate. 704 700 Pr. prof . dr. Dumitru Stăniloae, Teologia Dogmatică Ortodoxă, vol I, Bucureşti, Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, 1991, p. 292. 701 Idem, Chipul nemuritor al lui Dumnezeu, p. 169. 702 Ibidem, p. 403. 703 Ibidem. 704 Ibidem. 223 Acest fapt, nu arată că atunci când ne apropiem unii de alţii prin comunicare şi iubire, ne asemănăm cu Sfânta Treime, ca prototip al nostru. Comuniunea persoanelor unele cu altele este condiţia întâlnirii cu Dumnezeu. Prin comuniune îl descoperim tot mai mult pe Dumnezeu în noi înşine şi unul în altul. Cu cât persoanele sunt mai unite în Dumnezeu, cu atât se comunică mai mult unele altora prin iubire şi cu atât sunt mai unite între ele, cu atât se aseamănă mai mult Sfintei Treimi. Semnificativ pentru caracterul comunitar al chipului, al persoanei, este faptul că în cartea Facerii, se vorbeşte de “chip” în legătură cu crearea omului ca pereche. ”Şi a făcut Dumnezeu pe om după chipul Său; după chipul lui Dumnezeu la făcut bărbat şi femeie. ” Facere 1, 27. Crearea primei persoane umane de către Persoana lui Dumnezeu, precum şi cea de a doua, dar din prima persoană, ne descoperă dimensiunea diadică a iubirii constitutive a omului. 705 Dumnezeu, i-a dăruit omului puterea de a iubi şi o însuşire de al face vrednic să fie iubit, prin unicitatea fiecăruia. Părintele Stăniloae spunea: ”eu pot iubi dacă voiesc la nesfârşit o altă persoană, pentru că prin unirea mea cu Dumnezeu şi prin puterea ce-mi este dată de El, îmi pot prelungi şi înnoi iubirea mea. ”706 Iubirea lui Dumnezeu pentru noi este un apel şi un ajutor de a ne adânci chipul lui în noi, de a ne face asemenea Lui iar la iubire, nu se poate răspunde decât cu iubire. Răspunsul nostru la iubire este o bucurie pentru Dumnezeu, dar nu o iubire necesară ci o bucurie izvorâtă din iubire, căci “nu cerul a fost creat chip al lui Dumnezeu, nici luna, nici soarele, nici frumuseţea stelelor, nimic din cele ce vedem în creaţie, ci numai omul, chip şi asemănare a frumuseţii, amprentă a dumnezeirii celei adevărate, vas al vieţii celei fericite, pecete a luminii celei adevărate, spre care având privirile aţintite devii ceea ce ea este şi vei imita prin strălucirea proprii tale curăţii, pe Cel ce se reflectă deja în tine. ”707 Chipul persoanei umane, ca şi structură ontologică pecetluită de iubire, tinde spre comuniune, iar asemănarea este activarea acestei structuri. Dumnezeu nu a creat o lume silită să-l iubească, ci o creează cu riscul ca ea să nu răspundă iubirii 705 706 Idem, Studii de Teologie Dogmatică, p. 226. Ibidem. 707 Pr. Vasile Răducă, Antropologia Sfântului Grigorie de Nyssa, p. 110. 224 Lui, adică printr-un act de pogorământ, de smerire, ce poate fi socotit ca o jertfă în raport cu atotputernicia Sa. 708 În timp şi în spaţiu, omul a descoperit că primul şi ultimul argument al existenţei lui Dumnezeu şi al existenţei sale, ca şi chip al lui Dumnezeu, este iubirea despre care Sfântul Apostol Pavel spune că nu moare niciodată. RĂBDAREA ȘI CHEMAREA AJUTORULUI SFÂNTULUI DUH ÎN LUPTA PENTRU SALVARE 708 Pr. prof. dr. D. Stăniloae, Studii de Teologie Dogmatică, p. 281. 225 Salvarea lumii constă în îndumnezeirea ei. Omul a fost creat ca preot al cosmosului. El aduce întreaga lume creată ofrandă de jertfă spre lauda lui Dumnezeu, chemând prin această liturghie cosmică veşnica Sa iubire asupra lumii709. Subiectul uman este chemat şi trebuie să părăsească lumea deşartă şi să vină la o viaţă spiritual-materială conştientă de comuniunea cu Dumnezeu.El este creat să sfinţească toată creaţia, prin asceză şi viaţă duhovnicească, ridicând-o pe aceasta în treaptă prin bogăţia nesfârşită a ei, la plenitudinea unei naturi transfigurate710. Fiind expresia iubirii dumnezeieşti, lumea descoperă această iubire dând mărturie despre Dumnezeu fiinţelor înţelegătoare dintru ea, ca acestea la rândul lor, în mod conştient, să-l iubească tot mai mult şi să-l preamărească. Ca atare, creaţia lui Dumnzeu este un proces continuu de realizare şi împlinire, ea fiind chemată prin intermediul omului să fie o altă formă a slavei Sale şi nu o regresiune. În ea, omul constituit ca un mister teologic viu, este chemat să fie slujitor şi preot sfinţitor al ei şi nu distrugător. Omul nu se poate înţelege în afara naturii cosmice, ceea ce înseamnă că nici natura nu-şi îndeplineşte rostul ei fără om, nici omul nu se poate desăvârşi fără să lucreze asupra naturii711.Aşa trebuie să înţelegem legile naturii şi principiul antropologic precum şi consecinţele mai apropiate şi mai îndepărtate ale intervenţiilor noastre distrugătoare în natură. Şi cu cât aceasta va deveni şi mai mult o realitate, cu atât oamenii vor simţi şi totodată vor şti că sunt una cu natura şi cu atât va deveni mai imposibilă ideea absurdă şi nefirească a unei opozţii între spirit şi materie, între om şi natură, între suflet şi trup. După cum se vede, astăzi, însuşirile chipului lui Dumnezeu au rămas să se manifeste în om sub forma nostalgiei după progresul infinit, după cunoaşterea infinită, după perfecţionarea infinită, după existenţa infinită. Conştient sau subconştient, omul tinde să readucă în el chipul pierdut al lui Dumnezeu. Reabilitarea noastră şi izbăvirea globală apare prin credinţă şi ascultare, aşa cum ne spune Dumnezeu: „Dacă poporul Meu peste care este chemat Numele Meu se va smeri, se va ruga şi va căuta Faţa Mea, şi se va abate de la căile rele—îl voi asculta din ceruri şi-i voi ierta păcatul şi-i voi tămădui ţara712”. Arhim. Ioanichie Bălan, Ne vorbeşte Părintele Stăniloae, Roman, 1993, p. 106 Thomas Spildlik, Spiritualitatea Răsăritului Creştin. Omul şi destinul său în filosofia religioasă rusă, Ed. Deisis, Sibiu, 2002, p. 177 711 D. Staniloae, Spiritualitate şi comuniune în liturghia ortodoxă, Ed. Mitropolia Olteniei, Craiova, 1986, p. 16 712 II Cronici 7, 14 709 710 226 Toate aceste adevăruri par absurde pentru oamenii care au o concepţie modernă şi seculară despre viaţă şi lume, pentru oamenii care cred că ştiinţa umană are toate răspunsurile la problemele umanităţii ei neluând în seamă faptul că prin toate nostalgiile sale umaniste omul strigă din toată fiinţa lui după Dumnezeul—Om. În secolul în care trăim, concepţia individualistă mondială permite omului, să ţină locul lui Dumnezeu pe pământ şi să se considere stăpânul absolut al lumii în care trăieşte. Datorită tehnologiei omul zilelor noastre a reuşit să dobândească o putere considerabilă asupra naturii exterioare ,dar a provocat în acelaşi timp o considerabilă criză ecologică care a dobândit dimensiuni planetare şi reprezintă o ameninţare gravă la adresa fiinţei umane. Iar beţia puterii şi a profitului material rezultat din exploatarea iresponsabilă a naturii înconjurătoare, a fost însoţită de apariţia unor forţe iraţionale în fiinţa omului pe care acesta nu le mai poate controla căci cum spunea părintele Cleopa: ,,cerul, pământul, vânturile, soarele, ploaia, roua, grindina, stelele, luna, noianurile si toată natura ascultă, numai omul, fiinţa Sa cea ratională nu vrea să asculte de Părintele său Cel Ceresc”713 Se spune că în antichitate omul vorbea cu cosmosul, în evul mediu vorbea cu Dumnezeu iar în secolul nostru vorbeşte cu el însuş714. Poate mai mult ca niciodată sunt valabile cuvintele Mântuitorului care ne spune că: „Ce-i foloseşte omului să dobândească lumea dacă îşi va pierde sufletul său.” Biserica nu este chemată să sacralizeze lumea ca s-o domine, nici să secularizeze lumea ca să piardă sensul valorilor spirituale, ci să umanizeze relaţiile dintre membrii societăţii. Într-o lume a violenţei, a agresivităţii şi urii, într-o lume în care s-a făcut şi se face abuz de raţiune şi se uită de iubire, rolul creştinilor este cel de a fi în societate ,,sarea pământului şi lumina lumii”715. Adevărata misiune pentru salvare trebuie să se bazeze pe calitatea vieţii, pe omenie, iertare şi milă înţeleasă ca o compasiune pentru suferinţa şi durerea altora, pe filantropie şi ajutorarea reciprocă dintre oameni, caci nu este nimic nou sub soare şi totusi fiecare zi rasună acum de biruitoarele cuvinte:,,Iată, Eu le fac pe toate noi… Eu sunt Alfa si Omega, Începutul şi Sfârşitul”. 713 Pr. Ilie Cleopa, „Predica la chemarea Apostolilor”, în Predici la duminicile de peste an, Ed. Scara, 2002, p.15 714 Pr. prof. dr. Dumitru Popescu, Credinţă şi modernitate, Almanah Bisericesc, Arhiepiscopia Bucureştilor, 2000, p. 72 715 Ibidem, p. 73 227 Numai altfel catastrofele ne vor aminti la fiecare pas că nu stăpânim nicidecum natura aşa cum stăpâneşte un cuceritor un popor străin, că nu o stăpânim ca cineva aflat în afara naturii ci că dimpotrivă îi aparţinem, ne aflăm în mijlocul ei şi că totodată stăpânirea noastră asupra naturii constă în posibilitatea pe care o avem, spre deosebire de celelalte fiinţe, de a-i cunoaşte legile şi a le aplica în mod adecvat716. Din momentul în care ne abținem de a le izola în mod arbitrar din contextul lor, departe de a ni se propune sub forma unei înțelepciuni, cuvintele lui Hristos constituie mai degrabă critica ei nemiloasă717. Ceea ce vizează ele, am putea considera drept o etică, nu o ameliorare progresivă a unei naturi decăzute. Cuvintele lui Hristos în orice caz unele dintre ele, au ajuns până la noi. Ar trebui să fim în stare să le înțelegem. Mulți oameni mărturisesc că nu le înțeleg. Cum spune Mântuitorul citându-l pe Isaia, dar despre propria sa învățătură : ,, urechi au și nu o aud”.Dacă am vrea să reducem puțin dimensiunea acestei asurdități, vom spune că aceștia nu sesizează din aceste cuvinte decât sensul lor omenesc, reducându-l la niște precepte morale respectabile, ba chiar admirabile, dar despre care nimic nu dovedește că sunt altceva decât zicerea unui înțelept718. Mesajul pastoralei se identifică cu renașterea omului ca fiu al vieții. Însă el pentru a coborî în inima omului trebuie să urce în mintea lui prin urechile lui. Ascultarea cuvântului lui Hristos…. E identică cu acceptarea și realizarea condiției noastre eterne de fii în Fiul, de vii în Viața absolută, națtere care e condiția esențială pentru înțelegerea scripturii ca un Cuvânt al Vieții. În inima experienței religiase stă relația viului cu Viața, a inimii cu Cuvântul în care Aceasta se autogenerează veșnic. Cei care nu-l primesc pe Hristos și cuvintele lui, nu-l primesc pentru că nu recunosc pe ei înșiși, nu-și acceptă condiția de fii, nașterea în viață și în Cuvântul ei patetic, invizibil, arhiinteligibil, ascuns de savanți și înțelepți, dar accesibil inimii celor simpli și copiilor. Omul putând auzi Cuvântul lui Dumnezeu, și fiind deschis ascultării mesajulului pastoral numai așa poate rămâne în realiatatea inteligibilă decât în relația sa interioară cu absolutul Adevărului și iubirii pe care-l numim Dumnezeu. 716 717 718 Viorel Soaran, Margareta Boscea, op. cit., p. 19 Michel Henry, Cuvintele lui Hristos, Ed. Deisis, Sibiu, 2005, p. 28. Ibidem, p. 9. 228 Pastorația este arta care ne învață în ce chip se îndrumă sufletele credincioșilor către Dumnezeu719. BIBLIOGRAFIE Biblia sau Sfânta Scriptură, Tipărită sub îndrumarea şi cu purtarea de grijă a Prea Fericitului Părinte Teoctist – Patriarhul Bisericii Ortodoxe Române, Cu aprobarea Sfântului Sinod, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1989. Pr. Nicodim Belea, Contribuții la problema conducerii pastorale a credincioșilor de la sate, Ed. Tipografiei Reântregirea, Sibiu, 1955, p. 4. 719 229 Biblia sau Sfânta Scriptură, Ediţie jubiliară a Sfântului Sinod, tipărită sub îndrumarea şi cu purtarea de grijă a Prea Fericitului Părinte Teoctist, Patriarhul Bisericii Ortodoxe Române, versiune diortosită după Septuaginta, redactată şi adnotată de Bartolomeu Valeriu Anania, Arhiepiscopul Clujului, Bucureşti, 2001. BIBLIOGRAFIE – RESURSE PATRISTICE CUVIOSUL IOAN DE LA VALAAM, "Fericirile" - Traducere De Adrian Tunei Si Introducere De Maxime Egger. Colectia "Comorile Pustiei", Alcătuită La Iniţiativa Unor Monahi Romani De La Sfântul Munte Athos, Editura Anastasia, 1997 Sfântul Ambrozie cel Mare, Galaţi. IDEM, Scrieri I, în PSB 15, EIBMBOR, Bucureşti, 1987. Sfântul Antonie cel Mare, Învăţături despre viaţa monahală, în „Filocalia sfintelor nevoinţe ale desăvârşirii”, vol. I, traducere, introducere şi note de pr. prof. Dumitru Stăniloae, ediţia a IV-a, Bucureşti, 1993 Sfântul Chiril al Alexandriei, Glafire la Cărţile lui Moise, EIBMBOR, Bucureşti, 1992. Idem, Scrieri, col. PSB 38 Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române , Bucureşti, , 1991, Clement Alexandrinul, Scrieri, în PSB vol. 4 şi 5, EIBMBOR, Bucureşti, 1982. Grégoire le Grand, Commentaire sur le Premier Livre des Rois, II II, 29 - III, 37, Texte, traduction et notes par Christophe Vuillaume, o.s.b., moine de Mahitsy (Madagascar), Ouvrage publié avec le concours du Centre National de la Recherche Scientifique, SC 391, Editions du Cerf, 1993 Idem, Moralia in Job,colectia Sources Chretiennes, vol.23 Sfântul Grigorie de Nyssa, Scrieri I şi II, în PSB vol. 29 (Bucureşti, 1982) şi vol. 30 (Bucureşti, 1998). Idem, Marele cuvant catehetic, colecţia PSB 30, Ed. I.B.M.B.O.R, 1998 Sfântul Ioan Gură de Aur, Omilii la Facere, în PSB, vol. 21 (Bucureşti, 1987) şi vol. 22 (Bucureşti, 1989 Idem, Omilii la Facere II, col. PSB 22, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române , Bucureşti, 1989; în PSB vol. 39, Tâlcuiri la Facere, vol. 1-2, Ed. Egumeniţa, 230 Idem, scrieri aleseII,colecţia PSB 23,traducere şi note de Dumitru Fecioru, Ed.I.B.M.B.O.R.,Bucuresti,1994 Sfântul IOAN AL CRUCII,Integrala operei poetice, Ed.Christiana, Bucuresti, 2003 Sf. Vasile cel Mare, Scrieri, col. PSB 12, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române , Bucureşti 1988. Idem, Omilii la Hexaemeron, în PSB vol. 17, EIBMBOR, Bucureşti, 1986. Sfântul Maxim Mărturisitorul, Ambigua, în PSB vol. 80, EIBMBOR, Bucureşti, 1983. Idem, Răspunsuri către Talasie,in Filocalia vol.3,traducere cu note de Dumitru Stăniloae,Ed.Andreiana,Sibiu,1947. Sfântul NICODIM AGHIORITUL, "Războiul Nevăzut" - Editura Bunavestire, Bacău, 1999 Origen, Despre principii, în Scrieri alese, vol. III, în PSB vol. 8, EIBMBOR, Bucureşti, 1982. Idem, Despre principii, III, 2, 7, în colecţia „P.S.B”, vol. VI-VII, Bucureşti, 1981. Idem, Despre rugăciune, XXX, 2. Idem, Omilii la cartea Ieşirii şi Omilii la cartea Numeri, în Scrieri alese, vol. I, în PSB vol. 6, EIBMBOR, Bucureşti, 1981. Idem, Omilii şi adnotări la Exod, Ed. Polirom, Iaşi, 2006. Idem, Opere exegetice la Vechiul Testament,colectia PSB 4 traducere si note de Teodor Bodogae,Ed.I.B.M.B.O.R.,Bucureşti,1991 Idem, Scrieri alese I – Omilii la Iosua, în „Părinţi şi scriitori bisericeşti” vol. 6, EIBMBOR, Bucureşti, 1981. Idem, Exégèse spirituelle, IV - Josué, les Juges, Samuel, les prophètes, Collection, « Foi vivante » vol. 420, Editions du Cerf, 2003. BIBLIOGRAFIE – DICŢIONARE ŞI ENCICLOPEDII Bauer, J.B., Encyclopedy of the Bible, London, 1978, 3 vol. Douglas, J.D. ed., Tenney, Merrill C. ed., The New International Dictionary of the Bible, Pictorial Edition, Zondervan Publishing House, Grand Rapids, Michigan, 1996. 231 Prelipceanu, Vl. Ciudin, Nicolae, şi colab., Studiul Vechiului Testament, Manual pentru Manual pentru Seminariile Institutele teologice, ediţia a IV-a, Ed. Renaşterea, Cluj Napoca, 2007. Studiul Vechiului Testament, teologice, EIBMBOR, Bucureşti, 2002. Basarab, Mircea, Ermineutica Biblică, Oradea 1997. Gadamer, H.G., Adevăr şi metodă, Ed. Teora, 2001. Ricoeur, Paul, Conflictul interpretărilor, Cluj 1999. Ricoeur, Paul, Eseuri de hermeneutică, Ed. Humanitas, București 2000 Cărţi,studii,articole: Abrudan, Dumitru,Cărţile didactico poetice, Ed.Andreiana, Sibiu 2006 Abrudan, Dumitru, Cartea Iov şi valoarea ei antropologică, în revista „Mitropolia Banatului”, anul XXXIV, 1984, nr. 1-2. Idem, Cartea Iov şi valoarea ei antropologică, 1984, pp. 820-834 Ackermann, L., Die Beredsamkeit des heiligen Johannes Chrysostomus , Würzburg: Bucher, 1889 Adrian Ghe. Paul, Viaţa , Personalitatea şi Învăţătura Ascetico-Mistică a Sfântului Macarie Egipteanul Napoca, 2005 Alasdair Macintyre, Tratat de morală , Editura Humanitas, Bucureşti, 1998 Albertz, R., A History of Israelite Religion in the Old Testament Periode, Londres, 1994 (Gottingen, 1992), vol. 1-2. Albişteanu, Mihai, Distrugerea mediului—dramă şi jocuri politice în Rev. Rost, nr. 53-54, iulie-august Alexandrescu, pr. Ioan, Avraam în lumina Bibliei Arhidiecezană, Sibiu, 1937 Alexe, Pr.Prof.St „Critica marei plăgi a cometei la Sfinţii Părinţi Capodocieni” în MMS, 36/1960 Anania, Bartolomeu Valeriu, „Biblia lui Şerban, monument de limbă teologică şi literară românească”, GB 6/1988 Anania, Bartolomeu Valeriu, Cartea lui Iov, Ed. Anastasia, Biblia comentată în colecţia Psalm, Bucureşti, fără an. 232 , Editura Mega Presa Universitară Clujeană, Cluj- tâlcuire biblică, Tipogr. Annick de Souzenelle, Iov sur le chemin de la Lumiere, Paris, 1944 Anton Van der Lingen, Les Guerres de Yahvé. L'Implication de YHWH dans les guerres d'Israël selon les livres historiques de l'Ancien Testament, Editions du Cerf, Paris, 1990. Aramă,Gheorghe „Sfântul Vasile cel Mare în colindele religioase româneşti”, în ST 11/1959. Artus, Olivier, art. Talion, Supplément au Dictionnaire de la Bible, Paris, 2005 Artus, Olivier, De l’acte de mémoire à la mémoire ritualisée dans les livres de l’Exode et du Deutéronome, Le Supplément, sept. 1999 (210), p. 75-90. Atanasiu, Mirela, Colocviu strategic: „Terorismul, ameninţare împotriva umanităţii”, supliment al revistei Impact Strategic, nr. 3-4, XLX, februarie 2006, Bucureşti Axinia,Diac Vasile „Dispoziţii economice ale Sfântului Vasile cel Mare privind femeia creştină”, GB 38/1979 Baba, pr. Teodor, „Profeţi vechi, oratori sau nescriitori în Vechiul Testament”, MB 79/1994, pp. 3544. Babes, Alexandru, Drama religioasă a omului, Ed. Ştiinţifică şi Enciclopedică, Bucureşti, 1975 Bady, G., “La méthode exégétique du Commentaire inédit sur les Proverbes attribué à Jean Chrysostome”, Studia Patristica 37 (2001) Bartolomeu Valeriu Anania, Poezia Buc., 2000 Bartolomeu, Valeriu Anania, Cartea lui Iov, Ed. Anastasia, 1999 Idem, Poezia Vechiului Testament. Cartea lui Iov, Psaltirea, Proverbele lui Solomon, Ecclesiastul, Cântarea Cântărilor, Plângerile lui Ieremia, Editura Institutului Biblic şi de Misiune al Bisericii Ortodoxe Române , Bucureşti 2000 Idem, magistrand Mircea, „Vechiul Testament în liturgiile ortodoxe”, ST 34/1961 Idem, „Sfânta Scriptură şi interpretarea ei în concepţia Sfântului Vasile cel Mare” , MB 29/1979 Bartoş, Emil, Conceptul de îndumnezeire în teologia lui Dumitru Stăniloae, Editura Institutului Biblic ,,Emanuel”, Oradea, 1999. Băbuş, Arhim Gr. „Regulele monahalele Sfântului Vasile cel Mare privitoare la cult şi rugăciune” în GB 17/1958 233 Vechiului Testament, Ed.I.B.M.B.O.R., Băncilă Vasile, "Iniţierea Religioasa A Copilului" - Cuvânt Inainte Al P. S. Casian, Episcop Al Dunarii De Jos, Editura Anastasia, 1996 Bănescu, prot. dr. Marcu, Funcţia metaforei în Predica de pe munte” (II), MB 12/1985 Bănescu, prot. dr. Marcu, „Marginalii la Cartea lui Iov (Starea de frustrare)”, MB 1/1987 Bălan, Arhim. Ioanichie Ne vorbeşte Părintele Stăniloae, Roman, 1993 Badicioiu, Alexandra, Distrugerea mediului, Sursa: Cotidianul, 20 sept 2007 Belu, Pr.Prof.Dumitru Activitatea omiletica a Sfântului Vasile cel Mare MA 24/1974 Idem, „Sf. Pavel, eroul suferinţei”, RT 4/1982 Belea, Minodora N., „Familia în Antichitatea precreştină”, RT 78/1944 Bârlădeanu, PS arh. Callistrat, „Deosebitele feluri de interpretare ale Sf. Scripturi”, BOR 1/XXXII Belea, prot. Nicodim, „Importanţa Vechiului Testament pentru activitatea omiletică şi pastorală a preotului”, BOR 1112/1984 Idem, Pr. Nicodim Belea, Contribuții la problema conducerii pastorale a credincioșilor de la sate, Ed. Tipografiei Reântregirea, Sibiu, 1955 BENGA Pr. Lect. dr. Daniel, Întâlnirea dintre istorie şi eshaton în teologia şi viaţa Sfinţilor Trei Ierarhi, în Studii Teologice, seria a III-a, anul II (2006), nr. 1, pp. 14-17. Berdiaev, Nikolai Despre menirea omului, Ed. Aion, Oradea, 2004. BLAGA LUCIAN, "Poezii, Antalogie, Tabel Cronologic" - Prefaţa şi Comentarii De Marin Mincu, Editura Albatros, Bucuresti, 1993 Boccian, Martin; Kraut Ursula şi Lenz, Iris, Dicţionar Enciclopedic de personaje Biblice, Bucureşti, 1996 B Bohm,Thomas.“Basil of Caesarea, Adversus EunomiumIIII and Ps.Basil, A AdversusEunomium IV-V”. Studia Patristica vol. 37. Leuven: Peeters, 2001 Bodogae, Pr.Prof Ar. Teodor Din scrisorile sfântului Vasile cel Mare catre Sfântul Atanasie al Alexandriei, în revista MO 31/1979 Bondolici, Pr.prof.dr. dumitru, Enciclopedia marilor personalităţi ai Vechiului şi Noului Testament, Editura Diecezană,Caransebeş, 2005. Breck, John, Dorul de Dumnezeu. Meditaţii ortodoxe despre Biblie, etică şi Liturghie, traducere de Cezar Login şi Codruţa Popovici, Editura Patmos, ClujNapoca, 2007 234 Catana, Francisca M., Calamităţi naturale, Sursa: Adevărul, 28 nov 2007 Catehism Ortodox, "Viu Este Dumnezeu, Catehism Pentru Familie. Intocmit De O Echipa De Crestini Ortodocsi" - Traducere In Romaneste De Aurel Brosteanu, Parintele Galeriu, Editura Harisma, Bucuresti, 1992 Cazalles, Henri, Introduction a la Biblie, Edition Nouvelle, Tome II, Introduction critique a L’ Ancien Testament sous la discretion, Paris, 1973. Cazelles, H., De l’idéologie royale, Gaster Festschrift, New York, 1974, p. 5973. Călugăr, Pr.Prof Dr.Dumitru „Sfinţi şi părinţi ai Bisericii”, Sibiu 1936 Călugăr, Pr.Prof Dr Dumitru „Actualitatea ideilor pedagogice in unele din lucrările Sfinţelor Trei Ierarhi” MA 19(1974) Cârstoiu, Protos.Lect.Dr. Justinian, Cartea Iov, în rev. Ortodoxia, anul LVII, nr. 3-4 , 2006 Chialda, pr. prof. Mircea, „Raportul dintre Vechiul şi Noul Testament (unitatea Sf. Scripturi)”, BOR 56/1981 Chirilă, Ioan, Fragmentarium exegetic, Ed. Limes, Cluj-Napoca, 2001. Cioran, EMIL, Revelaţiile durerii, Ed. Echinox, Cluj Napoca, 1990. Citirigă, Pr. Conf. Dr. Vasile, Taina omului şi tragedia lui în epoca post modernă, Ortodoxia, nr. 3-4, an LVII, iulie-decembrie, 2006 Cleopa, Pr. Ilie „Predica la chemarea Apostolilor”, în Predici la duminicile de peste an, Ed. Scara, 2002 Clines, David, Press, 1984. Coman, prot. dr. Vasile, „Familia în lumina Sfintei Scripturi”, MB 13/1967 Comte, Fernand, Marile figuri ale Bibliei, trad. din lb. franceză de Voicu, Mihaela, Ed. Humanitas, Bucureşti, 1995 Conte, Fernand, Marile figuri ale Bibliei. Iov om încercat de Dumnezeu. Cel drept supus suferinţei, traducere de Mihaela Voicu, Bucureşti, 1995 Corniţescu, Emilian şi Popescu, Nicolae, Aspecte religios-morale, culturale şi sociale, Constanţa, 2008 Idem, Vechiul Testament şi actualitatea lui, Constanţa, 2008. Idem, Vechiul Testament izvor spiritual al limbii române, Ed. Europolis, Constanţa, 2008 The Theme of the Pentateuch, Sheffield, England: JSOT 235 Cornoiu, Ioan „Serbea Sfinţilor Trei Ierarhi, patroni seminariilor , la Seminarul Central” BOR 30/1907 Cretia, Petru,Cartea lui Iov,Ed.Humanitas,Buc.,1995 Creţia, Petru, Cartea lui Iov. Ecleziastul, Cartea lui Iona, Cartea lui Ruth, Cântarea Cântărilor, Comentariu la Cartea lui Iov, Bucureşti, 1995. Damian, pr. drd. Theodor, „Teama şi iubirea de Dumnezeu”, ST 12/1980 DAVIES BRIAN, "Introducere In Filosofia Religiei" - Traducere Din Limba Engleza De Dorin Oancea, Editura Univers, Bucureşti, 1982 Deheleanu, pr. prof. Petre, Frumuseţi literare în Sfânta Scriptură, Tipogr. Diecezană, Arad, 1946 DOSTOIEVSKI F. M., "Fraţii Karamazov - Roman In Patru Părţi Si Epilog" Traducere de Ovid Constantinescu şi Izabella Dumbrava, Vol. I, Editura Univers, Bucureşti, 1982 Evdokimov, Paul, Iubirea nebună a lui Dumnezeu, Editura Anastasia, f.a., Bucureşti Flaviu, Iosif, Antichităţi iudaice, 2 vol., Ed. Hasefer, Bucureşti, 2002. FRANCE ANATOLE , "Thais, In Romaneste De Marcel Gafton" - Prefata De Ovid Cromolniceanu, Editura E. P. L. U. " Bucureşti, 1966 Galaction, Gala, Cartea lui Iov. Câteva note introductive, Bucureşti, 1935. Galeriu, Constantin, Jertfă şi răscumpărare, Bucureşti, 1991. Gervescu, econ. Victor, Cartea lui Iov, în revista MMS 4/1930 Gouillard, Jean, Petite Philocalie de la priére du coeur, Editions du Seuil, Paris, 1979 Georgescu, Ion V., Actualitatea profeţilor I, Instit. de arte grafice „Tiparul academic”, Bucureşti, 1934 Habel, Norman C., The Book of Job. A commentary, Philadelphia, Pennsylvania, 1985 Halley, Henry H., Iov – problema suferinţei – Meditaţii fizico-poetice asupra căilor lui Dumnezeu, Manual biblic, Ed. „Door of hope”, Oradea, 1995 Hamilton, Victor, 1982. Hengstenberg, E.W., Christology of the Old Testament, Michigan, 1992. Henry, Michel, Cuvintele lui Hristos, Ed. Deisis, Sibiu, 2005 A Handbook on the Pentateuch, Grand Rapids: Baker, 236 Ică, I. Ioan jr, Morala şi spiritualitatea ortodoxă în viziunea Sfântului Grigorie Palama, în ,,Revista Teologică”, serie nouă, anul IV, (1994), nr. 3, Isopescu, Silvestru, Cartea Iov tradusă şi explicată, Cernăuţi, 1904. Isvoranu, Alexandru, Vechiul Testament în preocuparea teologilor români, Craiova, 2006. Învăţătura de Credinţă Creştin Ortodoxă. Catehism, Ediţie a Episcopiei Ortodoxe Române Oradea cu Binecuvântarea Preasfinţitului Ioan Mihălţan, Episcop al Oradei, tiparită pe cheltuiala Sfintei Mitropolii a Kydoniei şi a Apocoronos din Creta ca semn al dragostei şi apropierii frăţeşti dintre cele două biserici locale, Oradea, 1996 JAGOT PAUL - CLEMENT, "Puterea Vointei" - Colecţia Corp şi Spirit, Editura Orfeu, 2000 JEREMIAS JOACHIM, ARHIMANDRITUL VASILIOS GONDIKAKIS, P. MARKO, I. RUPNIK, NICOLAE STEINHARD, JEAN - LUC MARION, CONSTANTIN NOICA, "Cartea Fiului Risipitor - O Parabola Biblica în 6 Lecturi Pentru Omul Contemporan" - Ediţie îngrijită de: Diac: Ioan I. Ica Jr. " Editura Deisis, 1998 Kapsanis, Arhimandritul Gheorghios, Asceză şi îndumnezeire, traducere de Ieroschim. Ştefan Nuţescu, Editura Evanghelismos, Bucureşti, 2006. Leveque, Jean, Job, le livre et le mesage dans Cahier Evangile, nr. 53, Revue trimestrielle publice aux Editions du Cerf sous la directiondu Service Biblique Evangile et Vie, Paris, 1985. LOPUHIN, A. P. Istoria biblicã la lumina cercetãrilor şi descoperirilor celor mai noi , trad. de Nicodim, Patriarhul României, Editura Tipografia cărţilor bisericeşti, Bucureşti 1946 Lossky, Vladimir, Vederea lui Dumnezeu, traducere de Maria Cornelia Oros, Editura Deisis, Sibiu, 1995. Marler, John, Andrew Wermuth, Tinerii vremurilor de pe urmă, Ed. Sofia ,2004 Manolache, Anca, Cartea lui Iov – Povestirea unei realităţi, în revista „Altarul Banatului”, anul IV (43), 1993, nr. 1-3. Maria din Gatcina, Cum să biruim deprimarea , 153 de sfaturi practice din învăţăturile Sfinţilor Părinţi, , Editura Sophia, Bucureşti, 2003 Marx, A., Le sacrifice, Labor et fides, Genève, 1998. Mangâru, B., Cartea lui Iov, în revista BOR 8/1911. 237 MANDITA PROTOSINGHEL NICODIM, "Izvorul Răutăţilor" - Editura Agapis, Bucureşti, 1999 Mantzaridis, Georgios Globalizare și universalitate, trad. Pr. Dr. Vasile Răducă, Ed. Bizantină, București, 2002 Miller, J. Maxwell; Hayes, J.H., A History of Ancient Israel and Judah, Philadelphia, 1986. MIRONESCU ALEXANDRU, "Certitudine şi Adevăr" - Prefaţa de Părintele Galeriu, Editura Harisma, Bucureşti, 1992 Morar, pr. prof. Nicolae, „Sentimentul culpei paralelă între Oedip şi dreptul Iov”, MB 13/1993 MIRONESCU ALEXANDRU, "Certitudine şi Adevăr" - Prefaţa de Părintele Galeriu, Editura Harisma, Bucureşti, 1992 Munteanu, Liviu Galaction, Vechiul Testament şi Pentateuhul, Cluj, 1937 Munteanu, L.G., Pentateuhul în faţa criticii moderne. Neaga, Nicolae, “Solomon », în MA, an.III, 1958, nr. 9 – 10 Idem, Hristos în Vechiul Testament, Însemnări pe marginea textelor mesianice, Sibiu, 1944. Idem, Cartea Iov, în revista „Învierea”, 1990, nr. 6 Negoiţa,Pr.Prof.DR. Athanasia, Teologia biblică a Vechiului Testament, Editura Sophia, Bucureşti, 2004. Idem, Un Iov babilonean? Ceva din teodiceea akkadiană, în revista ST 58/1977 Idem, Istoria religiei Vechiului Testament, Bucureşti, 2006. Nellas, Panayotis, Omul, animal îndumnezeit, Ed. Deisis, Sibiu, 2002. Newell, W.R., Studies in the Pentateuch, Grand Rapids: Kregel, 1983. Niehr, H., «The constitutive Principles for establishing Justice and Order in northwest semitic societies with special reference to ancient Israel and Juda», Zeitschrift fur Altorientalische und Biblische Rechtgeschichte, 1997 Noël, Damien, Les Origines d'Israël (Cahiers Evangile 99), Editions du Cerf, Paris,2001. Oancea, Constantin, Portrete biblice din Cărţile Regilor: Profetul Ilie şi naraţiunea despre secetă: Studiu exegetic şi hermeneutic: Teză de doctorat ,Editura Universităţii "Lucian Blaga",Sibiu, 2004. 238 PASCAL - PRODROMIT, MONAHUL ZOSIMA, "Sfârşitul Omului - Cules din Sfintele Scripturi de Smeritul între Monahi Zosima Pascal din Sfânta Mănăstire Neamţu, La 1905" - Editura Credinţa Stamoşească, Iaşi, 1998 PAVEL C. CONSTANTIN, "Problema Răului la Fericitul Augustin" - Editura Institutului Biblic şi de Misiune Al Bisericii Ortodoxe Române, Bucureşti, 1996 Payne, J.B., The Theology of Older Testament, Academy Books, Michigan, 1980. Petercă, Vladimir, Regele Solomon Polirom, 1999. Idem, Mesianismul în Biblie, Polirom, 2003. Pierre Benoit Casalis Marie-Émile Boismard - Panagiotis Bratsiotis Nicolas Koulomzine Georges Cassien - André Chouraqui Roland de Vaux şi biblia ebraică şi cea grecească, André Zaoui, Catholiques, juifs, orthodoxes, protestants lisent la Bible. Introductions à la Bible, I . La loi. Les livres historiques, Editions du Cerf, Paris, 1970. Popescu Mălăieşti, pr., Scurte studii introductive în literatura biblică a Vechiului Testament. Probleme vechi Cartea lui Iov, în revista BOR 8/1924. POPESCU - NEVEANU PAUL, MIELU ZLATE, TINCA CRETU, "Psihologie" Manual Pentru Clasa A X - A Scoli Normale Si Licee, Coordonator Prof. Univ. Dr. Paul Popescu - Neveanu, Editura Didactică şi Pedagogică R. A. " Bucureşti, 1998 Popescu, Pr. prof. dr. Dumitru, Credinţă şi modernitate, Almanah Bisericesc, Arhiepiscopia Bucureştilor, 2000 Prelipcean, Vladimir, Cartea lui Iov, în „Studiul Vechiului Testament”, Bucureşti, 1995. Prelipcean, Alexandru, Sensul pocăinţei reflectat în Canonul cel Mare al Sfântului Andrei Criteanul”, în Vestitorul Ortodoxiei, anul XVII, nr. 397, 15 martie 2007 Prelipceanu Pr.Prof.V., Pr.Prof. N. Neaga, Barna Pr. Prof. Gheorghe, Pr. Prof. Mircea Chialda, Studiul Vechiului Testament, Ed. Renaşterea, Cluj-Napoca, 2006 Radu, Vasile şi Galaction, Gala, Cartea Iov. Câteva note introductive, Bucureşti ,1935 Remete, Pr.Prof.Dr. George, Suferinţa omului şi iubirea lui Dumnezeu, Ed. I.B.M.B.O.R., Bucureşti, 2005. Römer, Th., Le Pentateuque toujours en question : bilan et perspectives après un quart de siècle de débat, Congress Volume, Basel, 2001 (A. Lemaire ed.), Leyde239 Boston, 2002 Römer, Th., Pury de A., «L’historiographie deutéronomiste. Histoire de la recherche et enjeux du débat», dans Israel construit son histoire (A. de Pury ed.), Genève, 1996 Schultz, Samuel, Călătorie prin Vechiul Testament, Oradea, 2001. Seaborg, Glenn T. şi Corliss, Wiliam R., Omul şi atomul, traducere realizată de un colectiv de cercetători de la Institutul de Fizică Atomică, Ed. Ştiinţifică, Bucureşti, 1974 Semen, Petre, Experienţa umanului cu divinul după Sfânta Scriptură, Iaşi 2007. Septuaginta 4, tom II, Iov. Înţelepciunea lui Solomon. Înţelepciunea lui Iisus Sirah. Psalmii lui Solomon, Bucureşti/Iaşi, 2007. Soaran, Viorel, Margareta Boscea, Omul şi biosfera, Ed. Ştiinţifică şi enciclopedică, Bucureşti , 1985 Spildlik, Thomas, Spiritualitatea Răsăritului Creştin. Omul şi destinul său în filosofia religioasă rusă, Ed. Deisis, Sibiu, 2002 STANCA, DAN, "Contemplatorul Solitar" - Texte De Frontiera 25, Editura Insitutului European, Iaşi, 1997 Stăniloae, Pr.Prof.Dr. Dumitru, TeologiaDogmatică Ortodoxă, Ed. I.B.M.B.O.R, Bucureşti, 2003 Idem, Ascetica şi Mistica Bisericii Ortodoxe, Ed. I.B.M.B.O.R., Bucureşti, 2002. Idem,"Chipul Nemuritor Al Lui Dumnezeu" - Vol. I, Editura Cristal, Bucureşti, 1995 Idem, Spiritualitate şi comuniune în liturghia ortodoxă, Ed. Mitropolia Olteniei, Craiova, 1986 Idem, Leviticul, traducere şi comentar, Cernăuţi, 1923. Rowely, H.H., From Moses to Qumran, Studies of Old Testament, London, 1964. Talpoş, Vasile, Studiu introductiv în Legea, Istoria şi Poezia Vechiului Testament, Bucureşti, 1999. Tarnavschi, V., Introducere în sfintele cărţi ale Testamentului Vechi, Chişinău, 1928. Idem, Vasile, Geneza, traducere şi comentar, Cernăuţi, 1907. Teşu, Preot Ioan C. Teologia necazurilor Editura Christiane, Bucureşti 1998. 240 Idem, "Virtutile Crestine, Carari Spre Fericirea Vesnica" - Carte Tipărita cu Binecuvântarea I. P. S Daniel Mitropolitul Bucovinei, Iaşi, 2001 Thomas, Jean Francois, Simone Weil’Edit Stein, Editura Ars Longa, Iaşi, 1996. Tofană, Pr. Prof. Dr. Stelian, Cuvântul lui Dumnezeu într-o lume secularizată, Ortodoxia, nr. 3-4, an LVII, iulie-decembrie, 2006 Ţon ,Iosif, Oameni mari din Vechiul Testament, Oradea, 2004. TUTEA, PETRE, "Omul. Tratat De Antropologie Crestina" - Vol. I, Problemele sau Cartea Întrebărilor, Editura Timpul, 1992 UNAMUNO MIGUEL DE, "Agonia Crestinismului" - Editura Institutului European, Iaşi, 1993 VLACHOS, "Mitropolit Hierotheos, Psihoterapia Ortodoxa (ştiinţa Sfinţilor Părinţi)" - Traducere în Limba Română de Irina Luminiţa Niculescu, Editura Învierea Arhiepiscopia Timişoarei Von Rad, Gerhardt, Old Testament Theology, 2 vol. London 1996 Ware, Kallistos, Dumnezeu ascuns şi revelat‫ ׃‬Calea apofatică şi distincţia esenţă-energii, traducere de Daniel Jugrin, în ,,Studii Teologice”, anul IV, serie a III-a, (2008), nr. 2, Wiener, Claude, Le prophete du nouvelle Exode. Le Deuxieme Isaie, în „Cahier Evangile”, les editions du Cherf, nr. 20. 241 